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VORWORT UND GRUSS 
Von Bischof D. Kurt Scharf 


Diesem Bandchen iiber fiinfzehn Jahre Akademiearbeit in Berlin, das Freunde 
und Mitarbeiter zusammengefiigt haben, soll ein Gruf voranstehen, der dafiir 
dankt, da Dr. Miiller-Gangloff eine Evangelische Akademie in Berlin, und zwar 
mit Standorten in Ost- und in Westberlin gegriindet und daf er sie in ihren 
beiden Teilen ausgebaut und geférdert hat. Es waren dazu in jedem Stadium 
der letzten eineinhalb Jahrzehnte mutige Schritte nétig. Mein Gruf soll auch 
den Wunsch fiir das Gelingen neuer Aufgaben mit einschliefen. 

Im Spannungsfeld, so ist diese Sammlung iiberschrieben, im Spannungsfeld 
stand die gesamte Akademiearbeit seit ihrer Griindung bis heute, im Spannungs- 
feld der Meinungen und Uberzeugungen in unserer Kirche, in unserer ganzen 
Stadt und gerade auch in der geistig fiihrenden Schicht unseres geteilten Volkes. 


Die Evangelische Christenheit in Deutschland ist hineingezogen in Schicksal 
und Wesensart der gespaltenen Nation. Wer unvoreingenommen, schon nur un- 
voreingenommen, auf sie blickt, wird in ihr hingebenden Fleif$ wahrnehmen in 
ihren beiden Teilen. Sie bewahrt und verwaltet ein grofes gemeinsames kultu- 
relles Erbe. Sie erkennt die neuen Aufgaben, die ihr durch die veranderten 
Lebensformen in West- und Ostdeutschland gestellt werden. Sie bemiiht sich, 
den anderen Kirchen den deutschen 6kumenischen Beitrag, theologisch und 
materiell, nicht schuldig zu bleiben. 


Unsere Evangelische Akademie in Berlin nimmt in diesem Themenrahmen eine 
ganz besondere Aufgabe wahr. 


Jede der Evangelischen Akademien in West- und Ostdeutschland hat einen 
eigenen Charakter. Unsere Berliner Akademie hat ihren Charakter vor allem 
durch den Arbeitsbereich erhalten, den sie sich im Ost-West-Gesprach gewahlt 
hat; unter vielen anderen bedrangenden Anfragen hat sie dem Gesprach mit den 
Nachbarn im Osten einen hervorgehobenen Rang eingeraumt. 


Wie es zu dieser speziellen Zielsetzung gekommen ist und wie diese Berliner 
Aufgabe eingeordnet wird in allgemeinere Aufgaben der Arbeit der europidischen 
Akademien, mége die folgende Zeittafel aus der Geschichte unserer Akademie 
zeigen: 

Griindung der Akademie nach dem Berliner Kirchentag ,, Wir sind doch Briider*: 
Modelltagung am Michaelistag 1951, 

» Woche der Evangelischen Akademie“ im Februar 1952, 
2. Woche der Evangelischen Akademie“ im Februar 1957 — beide unter dem 
Thema: Evangelium und Offentlichkeit. 
Eigenes Tagungshaus Am Kleinen Wannsee 19, erworben 1954. 
Erstes Heft der Zeitschrift KOMMUNITAT, erschienen im Januaz 1957. 
Grundsteinlegung Studentenwohnheim Adam-von-Trott-Haus, Michaelis 1961. 


3. ,Woche der Evangelischen Akademie“ Februar 1962 unter dem Thema: 
Berlin — Geschichte — Aufgabe — Vision. 


Eréffnung Adam-von-Trott-Haus am 12. Dezember 1962. 

Es beginnt das férmliche Gesprach mit den Nachbarn im Osten: Erste Tagung 
mit Polen 1956, ab 1963 Tagungen mit Tschechen, Polen, Ungarn, Jugoslawen 
und sowjetischen Partnern. Gesprache mit den Vertriebenenverbanden, iiber die 
Denkschrift der EKiD zur Frage der Vertreibung und zum Verhiltnis des deut- 
schen Volkes zu seinen dstlichen Nachbarn. 

Tagungen iiber Gemeindeaufbau in neuen Siedlungsgebieten, iiber Raumordnung, 
Schule und Kirche. Theologische Tagungsreihe: Offenbarung und Geschichte. 
Tagungsreihe: Christen und Juden. Tagungsreihe: 20. Juli 1944. 

Die entscheidenden Intentionen zu der so gekennzeichneten Entwicklung — nach 
Rhythmus und Tempo und Umfang der einzelnen Phase — sind von Dr. Miiller- 
Gangloff gegeben worden. Er war es auch, der die Evangelische Akademie in 
Berlin mit anderen grofen neuen Arbeitsgebieten der deutschen Christenheit 
nach 1945 verbunden hat, unter anderem mit der ,,Aktion Siihnezeichen“. Er ist 
als Historiker und Germanist ein Mann von umfassender Bildung. Er bezeichnet 
sich gern als eine konservative Natur, der daran liegt, die Werte des Uber- 
kommenen aufzunehmen. Er hat ein feines Gefiihl fiir das, was aus Not und 
Chance der Gegenwart in die Zukunft weist. 

Aber er vermag auch Fehlwege jah und entschlossen aufzugeben und an vdllig 
anderer Stelle neu anzusetzen. Er ist Organisator bedeutender Bewegungen und 
ein die Zeit deutender Schriftsteller; er ist Theoretiker einer Politik, die im 
evangelischen Verstandnis des Weltgeschehens griindet, und er ist in dem allen 
ein bewufter Zeuge der einzigartigen Heilstat Gottes in Jesus Christus. 

Das Schriftwort seines 60. Geburtstages ist der 91. Psalm. Der Gesprachs- 
wechsel gerade dieses Psalmes ist der Urtypos der Art Dr. Miillers, mit anderen, 
mit sich selbst und mit Gott — mit Gott als dem, der Person und ewiges Wort 
zugleich ist —, im Dialog zu stehen. 

Mein Segenswunsch zum 12. Februar 1967 nehme den 91. Psalm auf: 

Der Gott, der sich als seine Zuversicht und Burg erwiesen hat in einem wechsel- 
vollen Leben, bleibe der Gott seiner Hoffnung, einer Hoffnung, die durch die 
Spannungen hindurch Frieden und Heil der Ganzheit kennt! 

Dem allmiachtigen Gott sei im irdischen Spannungsfeld das Wirken Miiller- 
Gangloffs und seiner Mitarbeiter und Freunde in der Berliner Akademie — und 
den Versdhnungsdiensten — befohlen! 


FRAGE UND WUNSCH 


Von Superintendent Dr. theol. Wilhelm Dittmann, V orsitzender des 
Kuratoriums der Evangelischen Akademie Berlin 


Zur Geschichte und zum Wesen der Evangelischen Akademie in Berlin gehért 
Name und Person ihres Griinders und Leiters. Wie der Hain, zwei Kilometer vor 
den Toren Athens seinen Namen ,,Akademeia* der Sache des Plato und schlief- 
lich der wissenschaftlichen Philosophie seinen Namen gegeben und mit deren 
Namen die akademische Arbeit iiberhaupt bezeichnet hat, so etwa ist es auch in 
Berlin mit der Person des Griinders und seitherigen Leiters der Evangelischen 
Akademie gewesen. Die Tatsache aber, daf hier ein Institut, seine Thematik 
und Arbeitsweise eng mit dem Namen einer Person verbunden sind, hat immer 
wieder die Frage aufkommen lassen, ob eine Akademie, die ja besonders durch 
das Adjektiv ,Evangelisch“ von anderen Akademien abgehoben ist, nicht ein 
eigenes, von Personen unabhangiges Konzept haben miifte, kénnte cer sollte. 
Sofern die Person freilich der Sache, hier also dem Evangelium, sich verschrieben 
hat oder vom Evangelium sich hat bestimmen lassen, ware die Frage fast miifig. 
Aber sie soll dennoch gestellt werden. Es kénnte ja sein, daf$ man mit ihrer 
Beantwortung gerade dies klarstellen oder in Frage stellen oder auch wiinschen 
miifte, da Evangelische Akademie in Berlin eben Evangelische Akademie ist. 
Konzentriert.man diese Frage nach der Konzeption der Akademie, kénnte sie 


lauten: Wo ist die Evangelische Akademie zu Hause? Wo ist der tragende 
Boden? 


Historisch ware gewif festzustellen, daf& die Evangelische Akademie bei — im 
wahrsten Sinne des Wortes — Begeisterten, also vom Geist erfiillten Menschen zu 
Hause ist, die sich getrieben spiirten, akademische Arbeit an und mit den Mit- 
menschen und fiir sie zu tun. Dabei ist die Triebkraft das Evangelium, durch 
das sich Menschen zur Rettung oder Erleuchtung anderer von Christus, ihrem 
Herrn, gesendet wissen. Dieser Ausgangspunkt zeigt freilich zugleich den Rah- 
men, in dem dieser Sendung Rechnung getragen und in dem sie erfiillt werden 
kann. Denn Sendung im Sprachgebrauch des Evangeliums, missio, geschieht 
stets von der Gemeinde, dem Volk Gottes aus. Die Zwélfzahl der Jiinger mit 
Bezug auf die zwdlf Stamme des alten Gottesvolkes macht das ebenso deutlich, 
wie etwa das Amt, das der spater hinzugerufene Paulus erhalt; sein Weg zur 
Vorbereitung auf das Amt des Apostels fiihrt ihn in die Gemeinde nach 
Damaskus, seine ganze Mitarbeit hat in der Schar der jungen Gemeinde ihren 
festen Grund. Gerade, wenn unsere Akademien nicht das Adjektiv ,,kirchlich“, 
sondern ,evangelisch“ fiihren, ist dieser Boden, naimlich die Gemeinde, als 
Heimat oder Standort gemeint; sie ist von Christus berufen und in die Welt 
gesandt, sie sendet seine Boten. 


Weil aber die Gemeinde vom Evangelium her den Auftrag hat, die Botschaft 
Jesu Christi der Welt als lésendes und die Zukunft erhellendes Wort zu sagen, 
ist die Akademie dann daran beteiligt. Sicher kann gerade sie hierbei Menschen 


7 


ansprechen, die von der Kanzel der sonntaglichen Gottesdienste her heute nicht 
erreicht werden. Aber das ware nur ein Teil oder eine Méglichkeit ihres beson- 
deren Auftrages innerhalb der missio Christi. Sie hat die Voraussetzungen, die 
Probleme des Alltags unserer Welt in das Blickfeld des Evangeliums einerseits 
und in das des modernen Menschen andererseits zu bringen mit den Methoden 
der Forschung, Diskussion und Wissenschaft, die der Gemeinde im allgemeinen 
nicht zur Verfiigung stehen. Damit aber leistet sie der Kirche einen Dienst, auf 
den diese nicht verzichten kann. 


Das Schlagwort: Die Politik ist unser aller Schicksal! erweist immer mehr 
seine Wahrheit. Es kann daher gar nicht anders sein, als daf$ die Akademie auch 
den Sffentlichen Bereich als Platz ansieht und benutzt, auf dem sie ihren Auf- 
trag gerade auch dann ausfiihrt, wenn fiir andere, sei es fiir die tibrige Gemeinde, 
sei es fiir andere Gruppen von Menschen, dieser Platz oder besondere Gebiete 
auf ihm nicht betretbar ist. Gerade weil die Heimat der Akademie die Gemeinde 
ist, die Christus in ,alle Welt* sendet, braucht sie sich hier nicht zuriickzuhalten 
und sich des Betretens auch der Gebiete nicht zu schamen, die als ,,tabu“ gelten. 


Die lebendige Kirche, die sich von Christus durch sein Wort beleben und in die 
Welt unserer Tage senden laft, wird sich ihre Akademie so wiinschen, daf sie 
an der Erfiillung des Auftrages mitarbeitet. Sie wird sich wiinschen, daf 
evangelische Akademie-Arbeit hier ihr Konzept, ihre Thematik und fiir diese 
immer wieder auch Begeisterung schenken aft. 


Die Akademie aber wird gerade dann die Freiheit spiiren, in der sie arbeiten 
darf und muf, wenn ihr ihre Bindung an den Auftrag Christi und ihre Ver- 
bundenheit mit seiner Gemeinde tragendes Element bleibt und wird. 


Von dieser Betrachtung her wird sich die Evangelische Akademie in Frage 
stellen lassen miissen, von ihr aus wird sie aber auch klarstellen kénnen, was sie 
ist und will. Diese Betrachtung wird aber auch zugleich deutlich machen, daf 
wir Wiinsche fiir diese akademische Arbeit in dem Sinn haben miissen, in dem 
die Kirche fiir ihren Auftrag sich den Beistand des Heiligen Geistes erbittet. 


GERHARD KOCH 


Theologie der Akademie 
In der Kluft zwischen Kirche und Welt 


Wenn die Uberschrift nicht bedenkenlos hingesetzt ist, wie das heute nicht 
selten dadurch geschieht, da das Wort Theologie vor ein beliebiges anderes 
gestellt und dann von Theologie der Arbeit oder der Gesellschaft oder der Ehe 
geredet wird, dann muf wohl ein eigenartiges Thema zur Verhandlung stehen, 
das nicht schon mit dem Namen dieses neuen Instituts gegeben sein kasin. Wenn 
es aber dem Auftrag der Akademie nach dem Zusammenbruch entspricht, sich 
in die bedrohliche Kluft zwischen Kirche und Welt gestellt zu haben, dann muf 
es mit dieser eigentiimlichen Stellung zusammenhangen, den in der Uberschrift 
erhobenen Anspruch zu vertreten. Da sich die Akademie dorthin nicht gestellt 
hat, um einen moderneren Zubringerdienst fiir die Kirche zu leisten und damit 
die Kluft nur raffinierter zu iiberspielen, sie andererseits niemals erwogen hat, 
sich von der Kirche zu distanzieren, um auf diese Weise ganz bei der Welt sein 
zu ké6nnen, muf diese Kluft selbst zur Sache der Akademie und der von ihr zu 
leistenden Arbeit gehéren. Darin driickt sich die Anerkenntnis aus, da es dem 
guten Willen allein nicht mehr méglich sein wird, die Kluft zu beseitigen. Ihre 
Wirklichkeit hingegen ist von sachlicher Harte und Objektivitat. Fiir die Arbeit 
in der Akademie bedeutet das, daf es in ihr um mehr und anderes gehen muf, 
als etwa die bisherige ethische, also individualethische Einstellung auf sozial- 
ethische Fragestellungen und Lésungen umzustellen. Denn eine solche Aufgabe 
wiirde zwar einen vielleicht bislang versiumten Nachholebedarf registrieren, 
der die Erwartung bei sich hatte, der Ausweitung kirchlicher Arbeit in der 
Gegenwart kénnte es gelingen, mit den Problemen gegenwirtiger Gesellschaft 
fertig zu werden, so schwer in methodischer Hinsicht auch immer der Weg sein 
mag. 

Aber die Kluft ist abgriindiger. Sie ist auch nicht plétzlich aufgebrochen; sie 
ist Ergebnis eines sehr langen Weges, mag sie in ihrer ganzen Harte auch erst 
empfunden worden sein, als es nach dem erwahnten Zusammenhang sich darum 
handelte, einen Neuanfang zu versuchen und dafiir das Uberkommene zu iiber- 
priifen. In diesem Akt der Oberpriifung erweisen sich nun alle in der Vergangen- 
heit aufgebauten Absoluta als nicht mehr tragfahig. 

Der Gottesgedanke, fiir viele Jahrhunderte derjenige Gedanke, in welchem 
sich die Einheit der Welt dargestellt hat, ausgesprochen in dem altkirchlichen 
Bekenntnissatz von Gott als dem Schépfer Himmels und der Erde, hatte bereits 
im ausgehenden Mittelalter eine schwere Einbufe erlitten. Wohl vermochte der 
Nominalismus an dem Bekenntnissatz unbeirrbar festzuhalten, er iibersteigerte 
ihn sogar noch, indem er die unbegriindbare Freiheit und Willkiir Gottes 
betont und deshalb jeden Weg des Aufstiegs zu dieser unbegriindbaren Willkiir 
weggeschlagen hat. Hinter und iiber aller Realitat ragte die einsame und unnah- 
bare Grdfe géttlichen Seins. Aber mit diesem Verzweiflungsakt des nur nomi- 
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nalen Sachverhalts vom Schépfer Himmels und der Erde war faktisch die Erde 
losgekettet von dem Herrn, dem sie sich bisher verdankt hat. Der Ausdruck 
glaubenden Vertrauens, in dem, worin man ist, und woraus einem Schicksal 
auferlegt wird, mit Gott dem Herrn zu tun zu haben, flachte sich immer 
mehr zur blo&en Ursprungsthese ab. Der biblische Ausdruck vom waltenden 
Gott, dem Weltregenten erstarrte in dem neuen ontologischen Versuch. 
So wurde der Schépfer zu einer iiber der Welt seienden; sich von ihr 
zuriickhaltenden absconditen und darum im Grunde abstrakten Grife. Ledig- 
lich der soteriologische Aspekt, die nach wie vor betonte Inkarnation Gottes in 
seinem Sohn ermdglichte die Wahrung des engen Zusammenhangs und vermochte 
nur miihsam die urkirchliche Gefahr des Marcionitismus draufen zu halten. Der 
spektakulare Ausspruch des vorigen Jahrhunderts vom Tode Gottes bedeutete 
deshalb keine Revolution; er vollstreckte nur Sffentlich und unverhohlen, was 
als Tatbestand schon langst im christlichen Europa eingetreten war. Gewif 
konnte er erst dann so Offentlich erhoben werden, nachdem sich ein Ersatz-Ab- 
solutum als Nachfolge angeboten hatte. 


Das zweite Absolutum, das die endgiiltige Befreiung von dem metaphysischen 
Gott und damit zugleich die Uberwindung des Mittelalters in die Neuzeit 
hinein zuwege gebracht hat, war das absolute Subjekt der Cogitatio, die in der 
Uberwindung des wirklichen, des empirischen Menschen seine Erhebung zum 
Geist betrieben und von diesem Ego aus die Einheit der Welt konzipiert hat. 
Das Ego verzichtete zwar keineswegs darauf, den Gedanken von Gott seinem 
System einzufiigen, einen Gott freilich, den zu denken notwendig ein Postulat 
der Vernunft ist, einen Gott aus Selbst-Bewuftsein. Das Ego in seinem Streben 
nach Selbst-Gewifheit war darin als autonomes nicht beeintrachtigt; im Gegen- 
teil: héchste Subjektivitat und Gottheit waren identisch. Die Nichtidentitat hat 
sich hier zur Identitat fiigen lassen. 


Der Aufbau der Welt aus dem Geist hatte gegeniiber dem vorigen Absolutum 
den unbestreitbaren Vorzug, daf er die geschichtliche Wandlung des Menschen, 
seine Auswanderung aus Kindheit und Unmiindigkeit zur Héhe des Selbst- 
Bewuftseins zu begreifen und also auf den Begriff zu bringen vermochte. Sub- 
jektivitat glaubte die logoshafte Struktur der Wirklichkeit, die Anwandlung 
und Durchformung des Nicht-Ich an das Ich. Die Freiheit des Menschen von der 
Versklavung unter die Natur schien erlangt zu sein; der mythischen, die Natur 


glorifizierenden Religion durfte er sich entziehen, um eine Religiositat aus dem 
Geist aufzubauen. 


Sicherer Wegweiser in einem solchen weltweiten Aufbau war die praktische 
Vernunft, die vita contemplativa der Neuzeit; sie verschaffte die certitudo, von 
der verwirrenden Mannigfaltigkeit der Erscheinungswelt nicht geblendet und 
der empirischen Erfahrung nicht erlegen, in Geist und Freiheit an die Verwirk- 
lichung des Reiches Gottes auf Erden zu gehen. Nur schade, daf die absolute 
Subjektivitat das Besondere und Einzelne genau so hat iibersehen miissen, wie 
es dem nominalistischen Absolutum widerfahren ist. Aus dem Einzelnen und Be- 
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sonderen, die sich aus der Erfahrungswelt des Menschen in den Weg stellten, 
wurde Besonderheit herausgeschlagen, die nun dem logoshaften Aufbau sich nicht 
mehr widersetzte, sondern sich ihm willig und identisch einfiigte. So hat Sub- 
jektivitat das Unendliche als ihren Gegenstand denken, verenden lassen, so die 
gedachte Welt aufbauen, die Welt logoshaft interpretieren, das Reich der Freiheit 
entwerfen, dagegen die realen Bedrangnisse und Leiden des Menschen nicht be- 
seitigen kénnen. Ihnen gegeniiber war der Logos hilflos und muf te nun aus 
System den Tod einfach wegliigen. Insbesondere der Zusammenbruch mufte die 
kritische Anfrage an diesen Versuch, an dieses Ersatz-Absolutum verstarken, das 
bereits vorher die Charakterisierung verkappter Theologie sich hat gefallen 
lassen miissen. Jedenfalls konnte es in der neuen Situation nicht mehr das 
selbstverstandliche Fundament fiir den Aufbau und fiir die Heilung der graf- 
lichen Wunden abgeben. . 

So tritt in der Gegenwart ein drittes Zauberwort im Fertigwerden mit der 
Welt hervor: die Gesellschaft. Im Unterschied zur biirgerlichen der vorigen 
Epoche wurde sie schnell und fast bekenntnishaft industrielle Gesellschaft bzw. 
Industriegesellschaft genannt, die um ihres produktiven, praktischen Aktivis- 
mus willen und in dem den spekulativen Geist abwehrenden Hinweis auf den 
homo faber nichts mehr oder wenigstens nicht mehr viel mit der gestrigen vita 
contemplativa gemein haben will. Diese Gesellschaft ist dennoch Erbin der ihre 
Welt durchsetzenden Subjektivitat, indem sie aus der gleichen Haltung iiber die 
Erde verfiigt, sie souveran fiir den Menschen ausbeutet, um die gewonnenen 
Produkte zu verteilen und zuzuteilen. Die Gesellschaft des homo faber bezieht 
die Einzelnen als Teile in diesen Arbeits- und Verteilungsprozef ein, garantiert 
ihnen unter den Bedingungen der Gesellschaft Daseinsrecht, muf aber, was sich 
nicht mit diesen Bedingungen deckt, riicksichtslos in die private Sphare abdrin- 
gen, damit es sich dort selbst leben kann oder verkommt. Hatte die Subjektivitat 
ihren Anhalt an der wie immer auch verstandenen Wahrheitsfrage, so bringt die 
nachfolgende Phase selbst diese Frage zum Verstummen, besteht aber darauf, 
daf§ ihre Bemiihungen solche um* Humanitat sind; eine héchst merkwiirdige 
Wiederauflage der nominalistischen Epoche. 


Indessen: in ihr regt sich der Protest der Einzelnen gegen solche Suprematie. 
Das Bewuftsein in seinen Fragen und Bediirfnissen kann nicht durch die gesell- 
schaftliche Verteilung befriedigt werden, es muf sein Leiden zum Ausdruck 
bringen, daf& mit der Zuteilung von Giitern und im Geist der Konsumenten- 
haltung seine Fragen nicht beantwortet werden kénnen. Denn die Bediirfnisse 
sind die des Einzelnen, des zeitweiligen in die Endlichkeit hineingehaltenen, der 
Zeit darum immer wieder bewuft sein miissenden Menschen. Auf sie vermag 
abstrakte Gesellschaft nicht zu antworten. 


Gegeniiber den quantifizierenden, die Wahrheitsfrage eliminierenden Funk- 
tionen in der Gesellschaft einschlieflich des Wissenschaftsbetriebes laft sich immer 
starker wahrnehmbar die nicht bew4ltigte Wirklichkeit in ihrem Widerstand 
spiiren, deren Wandel und Werden zu einer Erfahrung von Zeit fiihren, die 
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keineswegs dem Optimismus der Fabrikatoren die Zuversicht erlauben, die 
Stunde der BewdAltigung stehe bevor. Die Sorge, die Zukunft kénne nicht ge- 
wonnen, sondern verspielt werden, geht um. 

Zeit und Wirklichkeit nétigen die bedrangende Frage auf, daf$ nach der 
Ablésung des Mittelalters und dem Durchschreiten der Neuzeit an deren Ende 
ein Sachverhalt offenbar wird, der zur Fragestellung des Anfangs nétigt. Daf 
das nicht heifen kann, wir sollten zu den verlassenen Statten zuriickkehren, 
liegt auf der Hand. Dennoch: die Frage nach Gott ist gestellt, nach dem Ver- 
haltnis von Gott und Wirklichkeit, iiber die der Mensch nicht triumphieren kann. 
Die Frage nach Gott ist freilich nicht mehr die Frage nach dem héchsten Wesen, 
wie sie auch nicht mehr die Frage nach dem Gottes-Bewuftsein sein kann. 

Bedenkt die Akademie angesichts der hier gedrangt aufgezahlten Probleme 
die Kluft, in die sie zu treten bereit gewesen ist, so erlangt diese ihre unabseh- 
bare Tiefe darin, daf§ sie erfahren und erlitten wird als die leidvolle Differenz 
von Gott und Welt. An dieser Differenz wird wahrlich alle bisherige Einteilung 
und Klassifizierung hinfallig; eine modernistische Verbeugung vor dem histo- 
rischen Atheismus ist ihr so wenig freigegeben, wie eine Verehrung des Alt- 
bewahrten, Avantgardismus ihr mindestens ebenso fragwiirdig, wie die fromme 
Resignation. Es erweist sich zugleich die Differenz von Welt und Gott als ein 
verwirrendes Verhaltnis von Sachverhalten, das sich einer blof methodischen 
Meisterung absolut entzieht. Aber die komplexen Verhaltnisse, die zur neuen 
Sprache der Wirklichkeitserfahrung fiihren miissen, stellen sich zugleich dar als 
der Widerstreit und Widerspruch von Gestalt habenden und gestaltenden Insti- 
tutionen. Dadurch ist die Akademie ohnehin daran gehindert, fiir die Sprache 
der neuen Wirklichkeitserfahrung sich abermals einer erfinderischen Spekulation 
zu iiberlassen. Diese Sprache kann sie nur finden im Zusammenprall dieser 
Gestalten. 

Sie sté&t auf die Institution der Kirche, mit der sie schon in ihrem Namen 
Evangelische Akademie ein sachliches Verhaltnis verbinden muf. Die Kirche 
weif sich an unaufgebbare Uberlieferung gebunden, an die Bibel und an deren 
Wirkung durch die Jahrhunderte. Aus dieser Bindung hat sie einen Auftrag im 
Heute wahrzunehmen, den sie gehorsam erfiillen will. Ihr mag gewif vor- 
gehalten werden, daf$ sie angesichts der heute bedrangenden Fragen sich in der 
Bindung an die Uberlieferung zu restaurativ verhalt, so wird ihr dennoch unum- 
wunden zugestanden werden miissen, daf§ in diesem Verhalten auch Wahrheit 
liegt. Sicher wiinschte man ihr mehr Dynamik und Exousie fiir die Gegenwart. 
Dazu ist ihr der nominalistische Charakter ihres Bekenntnisses zum Schépfer 
hinderlich; sie tragt schwer an der Last des oben erwahnten Anfangs. Wie Gott 
und die Welt zusammengehG6ren, das vermag sie nicht zu durchdringen. Der 
festgehaltene christologische Ansatz und Ausgang erlaft ihr diese Aufgabe 
keineswegs; aber wie Gott der Schépfer und Gott der Erléser der Eine Gott ist, 


das macht die Not der Kirche aus und zwingt ihre Sprache zum nur bewahrenden 
Pathos. 
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Ihr gegeniiber steht eine moderne Theologiey geboren aus dem kritischen Geist 
der Subjektivitat. Deshalb tritt sie der traditionsgebundenen Kirche kritisch 
entgegen. Ihr Ruf zur Entweltlichung aber, mit welchem sie sich kritisch gegen- 
iiber der Autonomie der Subjektivitat verhalten méchte, bleibt ihre fragwiirdige 
Stelle. Gewif will sie damit aus dem Selbstruhm und der Verfallenheit an ihn 
herausrufen, den Menschen in sein Selbst rufen. Aber dieser Ruf entstammt 
trotz aller Beteuerung aus dem ohnehin entweltlichenden Geist der Subjek- 
tivitat, die durch Radikalisierung nicht durchbrochen werden wird, sondern nur 
fester wird. So mag solche Theologie zwar die Kirche kritisieren und ihr mit 
Recht ein verfehltes und verfehlendes Verweilen bei langst fragwiirdig gewor- 
denen substantialen Positionen vorhalten; soll indessen die Theologie der Ent- 
weltlichung sagen, worin nun die Konkretheit des Evangeliums liegt, dann wird 
sie auch nur nominalistisch auf den engen Punkt héchster Aktualitat auf den 
Sprung verweisen, also auf die einsam abstrakte Hohe der blofen Idealitat hin- 
weisen. Ihr Hinweis, dafiir an dem historischen Jesus einen Anhalt zu haben, 
vermag die Sprache nicht konkret werden zu lassen. 

Ihre Problematik wird auf Akademietagungen dann besonders deutlich, wenn 
nun der in die Privatheit abgedrangte Einzelne im Protest gegen seine gesell- 
schaftliche Vereinnahmung Fragen aus der gegenwirtigen Gestaltungswelt an 
Kirche und Theologie richtet, Fragen des Heute, die keineswegs der Neugier, 
vielmehr einer Daseinsnot entstammen und darum konkrete Fragen sind, die 
auf Antwort drangen; dann namlich verblassen die glanzenden Vokabeln von 
Eigentlichkeit und Selbst und dergleichen. 

Neben dem eben erwahnten Einzelnen steht seit Anfang an Partner im 
Akademiegesprach der Aktive der Gesellschaft, der Funktionar in Politik, 
Wissenschaft und Wirtschaft. Er spricht beredt und engagiert von der Not- 
wendigkeit des Fortschreitens und Aufbauens in stetiger Arbeit. Er will die 
Férderung des Aufbaus und spricht fasziniert von dem gesellschaftlichen Weg. 
Sein Pathos dagegen miéchte wohl die eigenen Zweifel bannen. 

Sie alle sind erwiinschte Teilnehmer jenes Versuchs der Besinnung in der Kluft; 
Vertreter ihrer Institution, deren Sache sie gewissenhaft zur Geltung und Dar- 
stellung bringen wollen und doch nicht bestreiten kénnen, daf$ auch die gréfte 
Gewifheit nicht frei ist von Sorgen und Zweifel und Resignation. In ihrer 
Mitte nun stehen die Akteure der Akademie, keineswegs herausgenommen aus 
diesen beschriebenen Verhaltnissen. In dem verwirrenden Wegekreuz ist nicht 
in erster Linie der Ausgleich im Kontradiktorischen erfragt, wenngleich die in 
der Konfliktssituation zu leistende Uberwindung des Unverstandnisses gegen- 
iiber dem Anderen und Andersdenkenden nicht gering geachtet werden darf. 
Die Férderung des demokratischen Gedankens aber kann nicht von der prim4- 
ren Aufgabe befreien, die Sachverhalte der Wirklichkeit in der Sprache zu 
artikulieren. Gesellschaftliche Diakonie als Auftrag der Akademie kénnte erst 
dann in Frage kommen, wenn diese Entsprechung erfolgt ist. Bis dahin kénnte 
das Wort Schénfarberei einer viel prekareren Lage sein. 
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Darum ist die Akademie, die sich in die Kluft gestellt hat, nach der Méglich- 
keit gefragt, von Gott zu reden, wo die Identifizierung nicht mehr gelingen 
will, und dennoch die Verzweiflung nicht die Oberhand gewinnen soll. Ihr ist 
etwas aufgeladen, was aufzunehmen dem Hochmut nicht im Traum einfallen 
kénnte. Diese Aufgabe gilt nicht etwa der Institution als solcher, sie ist gewif 
nicht starker, als andere, nein, sie gilt dem Ort, eben dieser bedrohlichen Kluft. 
Indem die Akademie trotz der Ankniipfung an reiche Traditionen auf das 
Bodenlose tritt, muf sie in der erfahrenen Nichtidentitat der Wirklichkeit eine 
Erfahrung von dem verborgenen Gott machen, der die nominalistische These 
von dem Sich-zuriickhalten des absoluten Gottes nicht mehr rechtfertigt. Gottes 
Verborgenheit ist in dieser Wirklichkeit, die sich der Erfahrung darbietet und 
entzieht. 

Die Chance der Arbeitsweise in der Akademie, das Aufzeigen der Wider- 
spriichlichkeit der Phanomene der Wirklichkeit und der Arbeitsstil der Gespra- 
che schaffen der Akademie einen sonst selten méglichen Einblick in die Verstrickt- 
heit der Sachverhalte. Das hindert sie zugleich, zu friih und damit voreilig die 
Verstricktheit durch beliebige Theorien zu iiberdecken. So besteht die Méglich- 
keit, die Realitat in das Blickkfeld zu bekommen und zu behalten, unerlaSliche 
Voraussetzung fiir die Aufgabe. Aber die erfahrene Praxis und die wahrgenom- 
mene Differenz in der Wirklichkeit rufen zur Artikulation, soll nicht letztlich 
Verlegenheit oder Ermiidung das Feld besetzen. Darum muf die Arbeit der 
Akademie zu einer Theologie der Akademie fiihren, einer Theologie, die die 
beiden antagonistischen Gruppen zu verklammern vermag: die Exponenten 
der ,, Welt“ und deren anhaltende Vermessenheit gegeniiber der Welt; eine Ver- 
messenheit, die heute deutlich die Méglichkeit des Untergangs vor Augen be- 
kommt. Und die Exponenten ,Gottes“ in ihrer Vergessenheit der Welt und 
damit der verderblichen Partikularisierung Gottes. Gott und Welt, das fordert 
standig zum Uberschreiten der gebotenen Auslegung von Gott und Welt, weil 
der Gott zum Ziel die gewesenen Méglichkeiten iiberschreitet. Theologie der 
Akademie unter diesem Thema ist keineswegs im Gegensatz zu einer kirchlichen 
Theologie, in deren Zentrum Jesus Christus steht, eine ausschnitthafte oder gar 
verkiirzende Theologie des ersten Artikels. Ein solcher Versuch bzw. ein dahin 
gehender Verdacht wire noch ganz bestimmt von einem Weltverstandnis, das 
in sich selbst héchst fragwiirdig geworden ist. Manichdismus einerseits und Ord- 
nungstheologie andererseits sind ungeeignet, die Erfahrungen von Weltwirk- 
lichkeit und Zeit einzuholen und bleiben darum einem leblosen Schema ver- 
haftet. Theologie der Akademie miifte, ohne dem illusionaren Versuch zu ver- 
fallen, die ungebandigte Wirklichkeit unter Gott einfangen zu wollen, dagegen 
in der sich verindernden und wandelnden Wirklichkeit der Welt die Wirklich- 
keit Gottes bezeugen, die von Zeitgestalt zu Zeitgestalt ihre noch unausgemes- 
senen Bahnen zieht. Dazu bedarf eine solche Theologie nicht minder wie die 
kirchliche der Zusage, daf§ das Werden der Zeitgestalten, und das heift doch 
das Werden und Vergehen selbst zur Wirklichkeit Gottes gehért. Von wo anders 
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sollte ihr diese GewifSheit kommen als aus dem Sterben Jesu in den Tod und 
seiner Auferstehungswirklichkeit aus dem Tod! Darin allein kann sich die Theo- 
logie der Akademie von den Utopien abheben, daf sie nicht von einer Zukunft 
traumt, sondern sie auf den Wegstationen erschreitet. So wird sie Sprache finden 
fiir die Menschen in der Welt, da sie verspannt in die Wirklichkeit dem Gott 
dieses Weges dienen miissen. Eine Hoffnung hilt sie ihnen vor, die Zukunft 
der Treue Gottes, all die durchwanderten Phasen in der Auferstehung des 
Fleisches zu versammeln. Aus diesem Grunde ruft sie die Gesellschaft unter die 
Verantwortung, sich zur Zukunft des Heute zu verhalten und darum das Heute 
zu bewahren. Festhalten kann sie es ohnehin nicht, aber bewahren um der Zu- 
kunft des Menschen willen, die ihm der Weggott zugedacht hat. 


Knapp zwei Jahrzehnte der Arbeit mégen zu kurz sein, um dariiber zu urtei- 


len, ob in der Akademie so etwas geschehen wird. Freilich von selber kommt das_ 


nicht, es bedarf dazu der Anstrengung. Weil ihr um ihres ausgezeichneten Ortes 
willen im Wegekreuz eine Chance gegeben ist, ist es keine eitle Hoffnung. Es 
ist freilich nétig, auch kritisch zu erwahnen, daf$ die Akademie nicht selten den 
Eindruck erweckt, an der Kluft nicht zu leiden, unter der nichtidentischen Wirk- 
lichkeit die Sprache des Leidens nicht zu artikulieren. Nicht selten scheint es so, 
als habe sie in diesem Zwischen inzwischen eine Institution geschaffen, eine 
Sonder-Kirche und eine Sonder-Welt und also am abstrakten, vielleicht gut- 
gemeinten Kompromif genug zu haben. Eine beangstigende Vielfalt von Themen 
zeigt eine gelegentlich ebenso beangstigende Vertrautheit mit dem Zwischen, die 
die abgriindige Tiefe abgeblendet hat. Sie muf sich indessen diese ihre urspriing- 
liche, in der Entstehungszeit gesichtete Aufgabe ins Gedachtnis rufen, damit nicht 
der Pragmatismus die Unfahigkeit zu der von ihr zu leistenden Theologie ver- 
baut. Die Zeit der Akademie kann noch nicht voriiber sein, denn die Wirklich- 
keit zwingt zu der noch immer dringlichen und noch ungelésten Aufgabe. Aber 
dazu muf sich die Akademie auf den Weg begeben. Die Gefahrlichkeit der Welt- 
stunde verlangt nach der Theologie, die Uberlieferung und Hoffnung in der 


Weltwirklichkeit in die Sprache zusammenbringt und somit die Weltsprache 
Gottes spricht. 


nN 


15 | 


ALFRED SCHMIDT 


* Von Berlin nach Tokyo 
Das Gesprich mit den Nichtchristen 


Die Evangelische Akademie Berlin, deren Griinder und Leiter die nachfol- 
genden Zeilen gewidmet sind, hat ihren entscheidenden Anstof vom Berliner 
Kirchentag 1951 erhalten. Dessen Thema ,,Wir sind doch Briider* ist darum 
auch die standige Herausforderung geblieben, an der sich die Arbeit der Aka- 
demie zu bewahren hatte. Die zerrissene Stadt inmitten des zerteilten Rest- 
Deutschland ist ein Faktum, mit dem wir leben, oder lieber wiirde ich sagen, an 
dem wir unaufhGrlich leiden miissen. Nicht aus nationalen Griinden, denn Berlin 
ist auch das standige Mahnzeichen an politische Schuld und menschenunwiirdige 
Verbrechen, wohl aber in dem Bewuftsein, daf& die Spaltung Berlins zugleich 
die Aufteilung Europas und der ganzen Welt zementiert. Eine solche Trennung 
darf nicht sein, wenn jemals die Hoffnung auf Frieden in der Zukunft wachsen 
soll. , Wir sind doch Briider“ ist darum auch nicht ein trotziger Anspruch, son- 
dern die Ahnung davon, daf$ Leid und Schuld nur aufgehoben werden, wenn wir 
iiber die Ursachen und Griinde der Teilungen in aller Welt hinauswachsen und 
von einer kiinftigen Weltgemeinschaft her gemeinsam denken lernen. Die Tren- 
nung der Welt in ideologische Macht- und Einflu&spharen, wie sie nach dem 
ungliicklichen Berlin-Modell in Israel, Korea und Vietnam in trostloser Ein- 
ténigkeit wiederholt ist, fordert unentwegt zum Briickenschlag heraus, zum 
Héren auf den anderen und zum Miteinandersprechen. Wer in Berlin arbeitet, 
wird erkennen, da die mancherlei historischen, politischen und ideologischen 
Ursachen der Trennwand ihre tiefste Wurzel in der Selbstbehauptung des auf 
sich konzentrierten Menschen haben, und wenn das zutrifft, dann ist Hoffnung 
auf eine neue Gemeinschaft in Berlin als Modell fiir eine wiedervereinigte Welt 
nur realistisch, wenn ein geistiger Aufbruch die Mauern auch des auf sich selbst 
bezogenen Denkens aufsprengt. Die engen Grenzen, an denen man sich in Berlin 
st6&t, machen das Argernis der geistigen Selbstgeniigsamkeit offenbar, und erst 
da, wo man diesem Argernis entgegentritt, werden Mauern iiberwunden. 

Die standige Notwendigkeit zum Briickenschlag in der Berliner Situation war 
eine Voriibung und eine entscheidende Voraussetzung dafiir, daf$ auch iiber die 
Erdteile hinweg ein Briickenschlag nach dem Fernen Osten gelegt werden konnte, 
zu dem der ehemalige Studienleiter der Evangelischen Akademie in Ostberlin 
berufen wurde. Die Anregung fiir den Weg nach Tokyo kam zwar nicht von 
der Berliner Akademie, sie machte sich aber sofort zum Mitverantwortlichen 
dieser neuen Arbeit und hat in den ersten Jahren durch die Weiterleitung von 
Informationen und erster Erfahrungen die Anteilnahme an einem Experiment 
der Kirchen und Akademien wachgehalten. Beim Versuch, in Japan eine Akade- 
miearbeit aufzubauen, war der Ausgang von der Berliner Situation eine wesent- 
liche Hilfe. Das Thema Berlin erinnerte ja immer erneut an die reale Welt der 
Spannungen, denen auch Japan im Ringen um seine eigene Position in der Welt 
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standhalten mufte. Die Erfahrungen der Akademiearbeit in Berlin waren auch 
die Probe aufs Exempel dafiir, ob die Akademie wirklich das war, was sie darzu- 
stellen behauptete, namlich der Ort des Gesprachs, wo im leidenschaftslosen 
HGren aufeinander die verschiedenen Meinungen und Existenzen zu Wort und 
Recht kommen konnten. Weil es in Berlin nicht nur um irgendwelche Meinungs- 
verschiedenheiten, sondern um Michtegruppierungen ging, war das Interesse an 
diesen Erfahrungen besonders stark. Denn miteinander sprechen und das Stehen 
zwischen zwei Fronten war hier Engagement am Schicksal der Welt. Wire die 
Akademiearbeit bei der Identifikation mit einer der Machtegruppen stehenge- 
blieben, oder gar deren Sprachorgan geworden, hatte sie sich als Werkzeug 
einer bestimmiten politischen oder geistigen Position dargestellt, wire sie fiir 
ihren Auftrag, Modell und Plattform fiir ein Gesprach zwischen Asien und 
Europa zu werden, nicht angenommen worden. Die Notwendigkeit eines geisti- 
gen Briickenschlages zwischen Orient und Okzident wurde aber als dringend von 
allen anerkannt, die von dem Versuch der Evangelischen Akademie in Deutsch- 
land geh6rt hatten und in ihm einen Weg erkannten, einander naherzukommen. 
Zwar war zwischen Orient und Okzident, vor allem zwischen Japan und 
Deutschland, das diplomatische Zusammenspielen seit langem in Gang, auch die 
Wissenschaften und die Technik korrespondierten miteinander, aber das Ge- 
sprach um die geistigen Strukturen des Menschen stand noch aus und wartete auf 
konkrete Formen. Hier galt es, Mauern der Selbstgeniigsamkeit, der Selbstrecht- 
fertigung und Selbstbehauptung aufzubrechen. 

Der Prozef, der seit 9 Jahren mit dem Aufbau der christlichen Akademiearbeit 
in Japan begonnen hat, ist noch im Gange. Es ist zu friih, abschlieSende Ergeb- 
nisse zu melden, weil dadurch der Gang der Entwicklung fixiert wird. So kénnen 
nur einige Markierungen die Richtung des Weges kennzeichnen. — Evangelische 
Akademien sind keine Exportartikel. Erfahrungen in einem Teil der Welt haben 
begrenzte Giiltigkeit fiir einen anderen Teil. Christliche Akademien sind auch 
nicht Instrumente zur Ausbreitung europiischer Geistigkeit, sie sind vielmehr, 
wie es einmal bei der Griindung der Evangelischen Akademie Berlin gesagt 
wurde, Wetterstationen, die im voraus Stiirme und Veranderungen erkennen 
und dadurch auf etwaige Gefahrdungen und notwendige Verhaltensweisen 
hinweisen. Auch Methoden der Akademiearbeit sind nicht ohne weiteres iiber- 
tragbar. Es kann z. B. die Kunst der Gesprachsfiihrung im Fernen Osten Varian- 
ten bekommen, die den europidischen Meistern fremd sind. Was mitteilbar und 
dann auch anwendbar ist, ist die Forderung zur Anteilnahme der Christen an 
der Mitverantwortung und Mitverwaltung der Welt, ist der Wille zur prakti- 
schen Mitgestaltung zwischenmenschlicher Lebensformen, um sie einer neuen 
geistigen und gesellschaftlichen Situation anzupassen. Wie diese Verantwortung 
christlicher Leidenschaft konkretisiert wird, welche Hilfen bei der Neuordnung 
der Gemeinschaft die christliche Fantasie entdeckt und wie in Asien so gewichtige 
Worte wie ,Glauben“ und ,Hoffnung* Ereignisse werden, das hangt mit der 
Erkenntnis des gesamten Koordinatensystems zusammen, in das Menschen hin- 


17 


eingeboren sind und in dem sie sich zurechtzufinden haben. Selbstverstandlich 
kann man Tagungshauser iiberall in auferlich ahnlichen Bauformen errichten 
und den Gisten so viel als méglich modernen Komfort anbieten; die zivilisato- 
rischen Ausdrucksformen gleichen sich in der ganzen Welt an. Der Ferne Osten, 
vor allem Japan, ist dem alten Europa sogar davongelaufen und hat es in 
technischer Hinsicht langst iiberholt. Der Weg der Menschen aber zum gemein- 
samen Denken und Reden iiber Grundprobleme unserer Zeit geht durch die 
festgelegten Pfade der Tradition und benutzt deren Ausdrucksméglichkeiten, 
auch da, wo der einzelne sich gar nicht mehr bewuft fiir einen Buddhisten oder 
Konfuzianer halt. Zu einem Gesprach kommt es erst dann, wenn dieser Anlauf 
und das Gewicht des geistigen Erbes mitgedacht wird und auch bei der Formu- 
lierung von Willensauferungen beriicksichtigt wird. — Christlighe Konzepte 
lassen sich nicht direkt iibertragen. Ihre Impulse werden in einer nichtchristlichen 
Welt erst dann wirksam, wenn sie in die gesellschaftlichhen Zusammenhiange hin- 
eingesenkt, oder fast méchte ich sagen hineingestorben sind, und dann aus diesen 
heraus als neues Leben sichtbar werden. Fiir die Arbeit einer christlichen Aka- 
demie in einer nichtchristlichen Lebensgemeinschaft ist darum nicht die kateche- 
tische Unterweisung wesentlich, auch nicht die evangelistische Ansprache, sondern 
zu allererst das Hinhéren auf die in der menschlichen Gesamtexistenz verbor- 
genen Grundfragen und dann die Beratung bei der Neuorientierung von Men- 
schen in ihrem Selbstverstandnis und in der Gestaltung ihrer Umwelt. Daf 
diese Beratung von den christlichen Fundamenten ausgeht und sich jeder Ver- 
‘ such einer Neuorientierung an der biblischen Wahrheit zu bewahren hat, ist fiir 
eine christliche Akademie selbstverstandlich. Entscheidend ist jedoch, daf nicht 
die Lehre, sondern das Leben den Ausganspunkt bildet und von den Grund- 
fragen des Lebens her die Konfrontation mit dem Ruf Gottes eingeleitet wird. 
Nur auf diese Weise kénnen die Akademien davor bewahrt werden, intellek- 
tuelle Trainingsplatze zu werden. Wenn sie Pflanzstatten neuen Lebens und 
Obungsfelder fiir neue Gemeinschaft werden sollen, dann nur, wenn die ganze 
Existenz des Menschen einbezogen ist und die Neuorientierung am Worte Got- 
tes in einer Tiefe beginnt, die nicht nur die intellektuellen Gaben, sondern das 
unbewufte Selbst zu neuen Ausdrucksméglichkeiten anruft. 

Eine solche Seelsorge oder Neuschépfung des Menschen ist nicht von einem 
Aufenstehenden méglich. Die Leitung einer Akademie in Asien muf notwen- 
digerweise in der Hand der Betroffenen liegen, die sich ihrerseits mit ihrer 
eigenen Geschichte und Tradition auf ein entscheidendes Engagement eingelassen 
haben. Was ein Berater tun kann, ist im Grunde nur, das Thema der geistigen 
Auseinandersetzung wachzuhalten, und die Menschen herauszufinden, die den 
Wandlungsprozef, in dem sich Asien bewegt, erkannt haben und zu ihrem 
eigenen Schicksal gemacht haben. Sie selbst sind es aber, die nun in einer Arbeits- 
gemeinschaft den gemeinsamen Fragen nachgehen und aus einer Neuorientierung 
ihrer Existenz neue gesellschaftliche Formen darzustellen versuchen. Diese wet- 
terfiihligen Menschen, um bei dem Bilde einer Wetterstation zu bleiben, kann 
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man informieren, kann sie durch eigene Anschauungen in die Akademiearbeit 

einfiihren und sie Entscheidungen, um die es heute geht, erkennen lassen. Aber 

in dem grofen Prozef der Wandlungen, der heute ganz Asien erfaft, kann man 

nicht mehr als Berater sein, und auch dies nur mit einer begrenzten Funktion 

als Partner gemeinsamer Erfahrung und Hoffnung. Es gibt im gemeinsamen 

Suchen nach neuen Wegen und Lebensformen keinen Fiihrungsanspruch — auch 

| keinen christlichen Fiihrungsanspruch. Die Zeit auch der christlichen ,, Anspriiche“ 

ist vorbei. Was jedoch entscheidend ist, ist gerade die Anwesenheit solcher 

| Berater. Sie verpflichtet nicht nur die verantwortlichen Leiter der verschiedenen 

Akademien in Asien zur Skumenischen Arbeitsgemeinschaft, sondern zwingt sie 

dazu, jede Frage von Rang in einer Weltbezogenheit zu erértern. Wo es um die 

Fragen des neuen Menschenverstandnisses und um eine neue Sozialethik geht, 

wo inmitten der schwankenden Traditionen neue sittlichhe Fundamente gelegt 

werden sollen, kann man sich nicht mehr mit begrenzten Antworten und deren 

Giiltigkeit fiir begrenzte geographische Gebiete begniigen. Der Weg in die Zu- 

kunft weist auf eine geistige Auseinandersetzung iiber weite Raume, in der die 

Zusammenarbeit miindiger Partner zur Profilierung des jeweils eigenen Erbes 
fiihrt, zur Mobilisierung aller geistigen Gaben fiir einen gemeinsamen Dienst. 

Ein Anfang in Japan ist gewdhnlich leicht, das Durchhalten aber um so 

schwerer. Beim Aufbau der Akademiearbeit in Japan wurden zuallererst in mehr 

als 200 Vortragen und Konferenzen in zahlreichen Gruppen das Motiv und die 

| Richtung eines solchen christlichen Dienstes beschrieben. Aus den Interessierten 

| dieser verschiedenen Gruppen bildete sich dann ein erster Mitarbeiterkreis in 

verschiedenen Stadten des Landes und aus allen reprasentativen Gruppen, der 

die Vorbereitungen bis zu einer juristischen Fundierung der Arbeit tat. Diese 

| Zeit der Grundlegung war am 15. Mai 1961 beendet, als in einem Festakt die 

christliche Akademie in Japan als dffentliche Rechtsperson urkundlich anerkannt 

wurde. Im Riickblick auf diese Anfangszeit war die entscheidende Begegnung 

| die mit den christlichhen Abgeordneten des japanischen Reichstages, an ihrer 


Spitze der Prasident und der Vizeprasident des Parlaments. Herr Hoshijima, 
der Sprecher des Parlaments, war Vertreter der offiziellen Regierungspartei, 
wahrend der Vizesprecher, Herr Sugiyama, der Opposition angehGrte. Einer der 
ersten Vortrage iiber die Akademiearbeit mit einem Bericht iiber die Berliner 
Situation und Erfahrungen aus dieser Arbeit wurde in einem Kommissions- 
zimmer des japanischen Parlaments gehalten. Seither sind die christlichen Ab- 
geordneten aus allen Parteien aktive oder wohlwollende Begleiter der Arbeit. 
Der ,, Vater der Bauern“, Motojiro Sugiyama, nahm die Fiihrung der Akademie- 
arbeit als einen letzten Dienst gegeniiber seinem Vaterland in die Hand und 
gab mit seinem Namen der Akademie Ansehen und Méglichkeiten des Sffent- 
lichen Wirkens. Was das in einem Land bedeutet, in dem der 100jahrige Einsatz 
von treuen Missionaren mit unschatzbaren Gaben, mit Geist und auch mit Geld 
menschlich gesehen ohne auffallige Friichte geblieben ist, kann man erst riick- 
schauend ermessen. Als Herr Sugiyama zusammen mit dem Leiter der christlichen 
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“wurde durch die Zusammenfiihrung von verschiedenen Gruppen iiberwunden 


Laien in Osaka und dem jungen Pfarrer Saito aus Nara die Akademiearbeit in 
Europa studierte und dabei auch einige Tage in Berlin war, standen sie schon 
inmitten der Vorbereitungen auf ihre eigene Arbeit und begannen, sie nach 
japanischen Gesichtspunkten zu profilieren. 

Mit der juristischen Absicherung der Arbeit waren die Voraussetzungen fiir 
die kontinuierliche Entfaltung der Tagungsarbeit gelegt. Gerade bei diesen 
Bemiihungen wurde aber deutlich, daf& ein Tagungsheim fiir den Erfolg der 
Arbeit wichtig war. Nicht, als ob die Akademie damit Institution werden wollte 
und sich in organisatorischen Bemiihungen begniigte, sondern weil ein Haus erst 
kontinuierliche Arbeit erlaubt und vor allen Dingen die Gestaltung eines eigenen 
Klimas in der Begegnung und im Gesprach erméglicht. Die Entscheidung fiir 
den ersten Akademiebau im Fernen Osten fiel fiir Tokyo, nachdem in giinstiger 
Lage von der Stadt ein landschaftlich schénes Stiick Land gefunden wurde. Auch 
hier waren wir nicht die Initiatoren, sondern Beschenkte, denn das Grundstiick 
wurde uns von der Witwe eines deutschen Rechtsanwaltes anvertraut, fiir den 
die ganze Zeit des 50jahrigen Aufenthaltes in Japan ein Versuch des Briicken- 
baus zwischen West und Ost geworden ist. Im Oktober 1963 konnte das Haus 
dann eingeweiht werden und es steht seither fiir Tagungsgruppen und Gaste 
ununterbrochen offen. Gemeinsam mit der in Kyoto lokalisierten Arbeit, wo 
dicht am Fufse des Berges Hiei, eines Zentralortes der japanischen Geistesge- 
schichte, ein Grundstiick gefunden wurde, und mit der Arbeitsgemeinschaft in 
Sendai und Sapporo sind seither mehr als 900 Tagungen durchgefiihrt worden, 
an denen mehr als 45000 Giste teilgenommen haben. Die Teilnehmer sind 
iiberwiegend nichtchristliche Menschen. Es finden aber auch Tagungen fiir christ- 
liche Laien und Pfarrer statt. Das was die Arbeit mit den europaischen Instituten 
verbindet, ist der Versuch, auf die wirklichen Lebensfragen des Menschen zu 
hdren und sie in ein Gespraich aufzunehmen und — soweit es méglich — sach- 
kundige Antworten auf Fragen zu geben, die nicht nur den Menschen als Einzel- 
wesen, sondern in seinem Zusammenhang mit der Gesellschaft angehen. In den 
27 Berichten iiber die Akademiearbeit in Japan, die bisher nach Europa iiber- 
sandt wurden, sind die Themen der Konferenzen festgehalten. Sie nehmen in der 
Tat fast alle Probleme der japanischen Gesellschaft auf und es sind nur wenige 
Gruppen, die nicht in Oiso oder Kyoto, den beiden festen Arbeitsstatten der 
Akademie, waren. Bauern, Fischer, Studenten, Lehrer, Hausfrauen, Unter- 
nehmer, Gewerkschaftsfiihrer, Polizisten, Politiker und Professoren, Christen 
und Marxisten, Buddhisten und Shintoisten, Leugner und Verachter jeglicher 
religidser Bindungen — sie alle sind Gaste im Haus gewesen und haben versucht, 
ihre Antwort zu finden. Die Selbstgeniigsamkeit an eigenen Standesfragen 


und das Gewebe zwischenmenschlicher Abhangigkeit und gegenseitiger Ver- 
pflichtung entdeckt. Auch die Gemeinsamkeit mit den Problemen der anderen 
asiatischen Nationen wurde erkannt, vor allem wurde ein Stiick der traditio- 
nellen Spannung zum Nachbarn in Korea durch gemeinsame Tagungen abge- 
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tragen. Durch gegenseitige Besuche wurde die Briicke zwischen Europa und dem 
Fernen Osten gefestigt und das Verlangen nacheinander bewuft gemacht. Dies 
alles steht nicht als Erfolgsmeldung, sondern beschreibt den Horizont der 
Arbeit, innerhalb dessen mehr miihselig als siegreich das Thema der Begegnung 
durchgehalten werden mufte. 

Man spricht in der europadischen Akademiearbeit wohl gern von der Begeg- 
nung der verschiedenen Gruppen — Ideen — Parteien, den Christen und Nicht- 
christen. — So spannend und anregend das ist, wirkt doch von Asien gesehen 
Europa wie eine variantenreiche Einheit, in der auch die Antipoden im dialek- 
tischen Zusammenspiel fungieren. Man versteht sich, weil man die Vokabeln 
kennt. Auch die antichristliche Méglichkeit bleibt der christlichen Realitat ver- 
bunden. Wer das Gespraich mit dem Fernen Osten aufnimmt — vorausgesetzt, 
daf es mehr als eine apologetische Selbstverteidigung ist — muf seine Worte 
priifen und fiir deren Inhalt Ausdrucksformen finden, die vom Partner verstan- 
den werden. Das ist eine Miihe bereits in bezug auf allgemeine menschliche Wahr- 
heiten, weil die optimistische Feststellung, daf$ der Mensch aller Zeiten und 
Volker immer nur der eine unverwechselbare Mensch sei, zu simpel ist, um 
wahr zu sein. Wo aber die Begegnung dort geiibt wird, wo~das Herz schliagt, 
namlich in den Glaubensfragen, sind wir erst beim Buchstabieren dessen, was 
wir als Wahrheit beschreiben. Alle verfiigbaren Vokabeln christlicher Rede sind 
entweder unverstandlich, weil einem anderen Denksystem verhaftet oder mit 
einem Inhalt besetzt, der gerade eine gemeinsame Benutzung verbietet, Siinde 
z. B. ist eben nicht gleich Siinde, wenn man das christlich gefiillte Wort im 
buddhistischen Sprachverstandnis anwendet. Es muf also fiir die Wahrheit 
iiber die menschliche Existenz, die mit dem Wort ,Siinde* gemeint ist, ein Wort 
oder Wortbild neu geprigt werden und in das Sprachbewuftsein iibertragen 
werden. Der z. B. heute benutzte Ausdruck fiir Siinde weist mit seiner japani- 
schen Chiffre weit mehr in den Bereich juristischer Schuld als in eine Verfehlung 
der menschlichen Gesamtexistenz. Gewif§ ist im christlichhen Sprachgebrauch 
auch der japanischen Kirche die ganze Fiille des Grundverstandnisses lebendig, 
aber in der Begegnung mit nichtchristlichen Gesprachspartnern ist die einfache 
Benutzung des nur Christen verstandlichen Begriffes unerlaubt, weil von Anfang 
an ein falscher Gedankengang eingeleitet wird. Das Thema christlicher Wort- 
schépfung in den japanischen bzw. chinesischen Schriftbildern ist noch nicht ein- 
mal aufgenommen, geschweige denn mit Ergebnissen belohnt. 

Und wihrend wir noch um eine Verstandigung in den Glaubensfundamenten 
ringen, ist ein Prozef§ der Sakularisation der Religionen im Gange, der eine 
vollig neue Benutzung des grammatischen Werkzeuges erfordert. Nicht umsonst 
wird R. Bultmann gerade auch von den buddhistischen Denkern so intensiv 
studiert. —- Nur andeuternd kann aus dem schon Gesagten die Schwierigkeit eines 
echten Gespraches deutlich werden. Erst jetzt wird erkennbar, was mit einer 
geistigen Begegnung zwischen Europa und Asien fiir ein Abenteuer eingeleitet 
wurde, das als peinliche Episode endet, wenn nicht ein echtes Engagement mit 
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Zeit, mit Menschen und geistigem Riistzeug auch von Europa eingegangen wird. 
Und die Tatsache, da& Asien viel mehr von Europa weif als umgekehrt Europa 
von Asien, ist eine beunruhigende Erfahrung. 

Aus dem Gang der Arbeit wird aber sichtbar, daf& es Ansatzpunkte fiir echte 
Begegnungen gibt und daf auch konkrete Hoffnungen fiir kiinftige Ergebnisse 
vorhanden sind. An drei Beispielen méchte ich das erdrtern: 


1. Das Gesprach als Weg zur Verstandigung ist angenommen worden. Und 
zwar ausdriicklich in der Weise der Offenheit fiireinander und der kritischen 
Befragung der eigenen Position. In einer Gesellschaft, die im Prinzip patriarcha- 
lisch geordnet ist und ihr Diagramm von den fiinf konfuzianischen Zuordnungen 
hat, ist das eine geistige Bewegung ersten Ranges. In der Zuordnung des Men- 
schen gegeniiber dem Lehrer, den Eltern, den Briidern oder Freunden und den 
Vorgesetzten war nicht die Wahrheitsfrage, sondern die Stilfrage entscheidend. 
Man konnte nicht iiber alles und nicht in unbefangener Weise sprechen. Wenn 
nun Sachfragen zum Mittelpunkt werden, und die menschliche Zuordnung zur 
Sachfrage die soziale Einordnung iiberschreitet, kommt es zu einer Auseinander- 
setzung und Begegung in einer véllig neuen Atmosphiare. Das Gesprach wird 
ein Prozef§ der Profilierung des Menschen. Da die moderne Gesellschaft aber 
von Sachfragen und nicht mehr von Standesfragen bewegt wird, férdert die 
Freiheit in der Entscheidung der Sachfragen den Integrationsprozef der Gesell- 
schaft. Die alten konfuzianischen Leitbilder sollen nicht beseitigt, ihre Werte 
miissen aber von der Freiheit der Person beweglicher gehandhabt und den neuen 
Gegebenheiten der technischen Industriegesellschaft eingefiigt werden. Die 
Obung zur personalen Freiheit ist die notwendige Erganzung einer pluralistischen 
Gesellschaft, und die Herausforderung zur Einzelentscheidung ist die Vordus- 
setzung fiir das Zusammenspiel der Gruppen. — Das Gesprach wird zu éiner 
schépferischen Kraft und entlaf&t die Teilnehmer zur Mitverantwortung. Das 
gilt natiirlich nicht von allen Beteiligten, leitet aber eine Bewegung ein, die 
einen Eliteprozef$ fordert. Es ist iibertrieben, die Akademiearbeit als den einzigen 
Ort des Gespriches in Japan zu bezeichnen, es ware aber zu gering gedacht, 
wenn man nicht die pragende Kraft des Akademiegespraches mit ihrem ganzen 
geistlichen und geschichtlichen Gewicht unterstreichen wiirde. Hinter dieses 
Modell kann man nicht zuriick, obwohl es offen ist fiir erforderliche Ver- 
wandlungen. Ob jede Akademietagung in Japan oder Korea oder sonstwo in 
der Welt immer ein vollmachtiges Gesprach ist, sei dahingestellt. In Japan 
bekennen wir offen, daf es das nicht immer ist, aber iiber jeder Tagung liegt die 
Hoffnung, daf$ nicht nur Menschen einander begegnen und sich als Partner 
6ffnen, sondern in jedem Gesprich der eigentliche Partner des Menschen, Gott 
selbst, zu Gehér kommt, und zwar nicht nur in den biblischen Besinnungen, 
sondern gerade-in der Stellung zu den Sachfragen des Lebens. 

2. Mit der Annahme des Gespriaches als einen wesentlichen Ausdruck mit- 
menschlicher Beziehungen ist die Tagungsgemeinschaft ein neuer Stil mensch- 
licher Kommunikation geworden. — Es liegt nach europdischem Verstandnis oft 
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eine bedriickende Unbeweglichkeit iiber einer japanischen Geselligkeit. Form 
und Stil engen das unbefangene Spiel der Begegnung ein und entbehren der 
Improvisation des homo ludens. Serien von Reden ersetzen die Gesprache und 
, erschweren die persdnliche Begegnung. Wenn es dagegen dem Leiter einer 
Akademietagung gelingt, von Anfang an iiber die Rangfragen hinaus zu Sach- 
fragen zu leiten, lést er die formelle Zuordnung der Teilnehmer auf und schafft 
neue Gemeinschaft. Die Beitrage zum Gesprach haben dann ihr Gewicht im 
Sachverstandnis oder im persénlichen Engagement, nicht aber in der gesellschaft- 
lichen Stellung des Redenden. So wie das Gesprich die personale Freiheit ein- 
leitet, wird die Tagungsgemeinschaft zu einem Modell neuer Geselligkeit und 
erméglicht dadurch neue Gesellschaft. Bis zur Heiterkeit und aufgelockerten 
Fréhlichkeit werden die Tagungsteilnehmer befreit und mildern die bei japa- 
nischen Konferenzen oft so qualende Ernsthaftigkeit. — In der Erinnerung wird 
deutlich, wie langsam ein solcher Prozef§ neuer Gemeinschaftsbildung ist. In den 
ersten Konferenzen erhielt der prominenteste Teilnehmer das erste Wort in der 
Aussprache und alle nachfolgenden Redner beeilten sich, die Giiltigkeit seiner 
Aussage zu unterstreichen. Eine eigene Stellungnahme hatte das Gesetz der 
Zuordnung und den gebotenen Respekt verletzt. — Natiirlich sind auch hier 
mannigfache Krafte im Spiel, die alten Gesellschaftskoordinaten aufzuheben. 
Etwas Gewachsenes auszustreichen, ohne neue Bauelemente anzubieten, schafft 
aber Hohlraume, deren Existenz gefahrlich ist. Menschen aus verschiedenem 
\ Herkommen, Rang und Wiirde um ein gemeinsames Problem zu sammeln, ist 
ein Ansatz fiir neue Gemeinschaft. Hierin liegt der Wert auch der Problem- 
tagungen, die zunachst den neuen Stil der Zusammenarbeit einleiten kénnen. 
Tagungen mit Gruppen und besonderen Verantwortungsbereichen sind die 
wichtigste Aufgabe, aber gerade die in einer Gruppe Verantwortlichen bediirfen 
der Anstéfe, ihr Gruppendenken zu iiberwinden und ihren Verantwortungs- 
bereich im Gesamtzusammenhang zu verstehen. 

3. Eine letzte hoffnungsvolle Erfahrung kann nur zuriickhaltend notiert 
werden, weil dabei reale Erfahrung zu direkt an der Grenze des nur Geahnten 
steht. Die Arbeit der christlichen Akademien in einer nichtchristlichen Gesell- 
schaft ist nicht als Stil und Methode allein angenommen, sondern auch als 
Konfrontation mit der christlichen Aussage selbst. Zwar gibt es wenige Tagungen, 
auf denen theologisch diskutiert wird. Das geschicht im allgemeinen nur in 
Zusammenkiinften mit christlichen Pfarrern und Professoren der Theologie. In 
Begegnungen mit Buddhisten und Vertretern der anderen religidsen Gruppen 
werden gewdhnlich Sachfragen gestellt und an ihnen kénnen die Religionen 
ihren Reichtum an Erfahrung und Rat bewahren. Jede Sachfrage fiihrt aber 
bald zur Frage nach dem Menschen und damit erweitert sich das Gesprach 
zu einem gemeinsamen Ringen um die Wahrheit. Nun ist das Entscheidende, daf 
nicht nach den Einzelaussagen des christlichen Glaubens gefragt wird, sondern 
nach seiner Grundaussage iiber den Menschen und seine Zukunft. Von hervor- 
ragenden Vertretern des japanischen Buddhismus wurde einmal der Sinn des 
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Gespriachs mit den Christen auf die Frage zugespitzt, was der christliche Glaube 
fiir die Zukunft des Menschen und die Erhaltung des Friedens beitragen k6nne. 
Diese Frage allein gibt aber der Arbeit ihren Sinn und halt sie zu unentwegter 
Bemiihung um eine klare Antwort wach. Sie deutet zugleich auf einen Sach- 
verhalt, der die Begegnung mit den Religionen Asiens auf eine qualitativ ganz 
andere Ebene als die der kritischen Verwerfung oder apologetischen Selbst- 
behauptung heraufhebt. Die Religionen wissen etwas von dem Schatten, der 
die Wahrheit verdeckt und leiden, je mehr sie die reale Welt als Bereich des 
Dienstes anerkennen miissen, an der Gottesferne. Ihr Bemiihen um die Welt 


macht den Mangel an Gott offenbar. Nicht, daf$ die buddhistischen Frommen _ 


weniger fromm sind als ihre christlichen Briider, wohl aber dafS§ die Wachen 
unter ihnen ihre Miindigkeit viel schmerzlicher erleiden als ihre christlichen 
Partner. Die Abwesenheit Gottes wird in einer frommen Denktradition, in der 
personale und geschichtliche Begegnung keinen Raum hat, noch schmerzlicher 
offenbar als in den europaischen Denkformen, wo der Verlust an ewigen meta- 
physischen Realitaten durch die Méglichkeit der Existenz Gottes in der ge- 
schichtlichen Begegnung aufgefangen werden kann. Und die Abwesenheit Gottes 
wird noch intensiver im sakularisierten Denken, das das Offentliche geistige 
Leben bestimmt. Wir haben es in der Begegnung mit asiatischen Traditionen von 
nun an mit ihrem nichtreligidsen Erscheinungsbild zu tun — (nicht umsonst 
spielt Bonhoeffers Werk eine so wichtige Rolle in Japan). 

Was die Ahnung dieses Sachverhaltes fiir Konsequenzen bei der Begegnung 
zwischen Europa und Asien in der Konzentration auf das Gesprach zwischen 
den Religionen mit sich bringt, wissen wir noch nicht. Es geht jedenfalls um 
mehr als verbale Verkiindigung und theologisch richtige Predigt. Wo gibt es 
aber richtige Verkiindigung iiberhaupt, wenn der Mangel an Sachkunde und 
Einfiihlungsvermégen fiir die asiatischen Religionen bereits bei Theologen von 
Rang oft zu grof ist, und dann alle grofartigen Aussagen wohl im theologischen 
Fachgesprach ihren Ort haben, den Menschen aber, der nach Gott schreit, allein 
lassen? Und nun geht es bei Glaubensfragen ja gerade nicht um ein ,,Fachgebiet“, 
sondern um das Leben, weil im Fernen Osten Religion viel intensiver als 
Lebensganzheit dasteht als in Europa. 

Allein die Andeutung der drei Problemkreise macht deutlich, in welches 
Spannungsfeld der Weg von Berlin nach Tokyo fiihrt. Wer den Weg genommen 
hat, mu ihn zu Ende gehen, oder er miif$te sich selbst aufgeben. — Mit dem 
herzlichen Gru an den Jubilar der Evangelischen Akademie Berlin méchte ich 
die Hoffnung ausdriicken, daf$ das Thema Tokyo — nunmehr ein Hinweis fiir 
einen Auftrag, der iiber Japan hinausgewachsen ist — mit ebenso grofer Leiden- 
schaft wachgehalten wird wie das Thema Berlin. Daf lange Jahre eines gemein- 
samen Weges an einer gemeinsamen Aufgabe vorausgingen, ist ein Geschenk auf 
Hoffnung. Mit dem Leiter der Berliner Akademie griife ich auch seine Mit- 
arbeiter in West und Ost, ohne deren Freundschaft und Hilfe der Auftrag in 
Tokyo so viel schwerer geworden wire. Ihnen allen gilt herzlicher Dank. 
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CLAUS HEITMANN 


inter#«esse 


Der katalytische Dienst der Akademie 


Die Evangelische Akademie ist bis zur Stunde eine proteushafte Erscheinung. 
Das hangt zusammen mit ihrer komplexen Arbeit im ,,Feld zwischen Kirche und 
Welt“. Es hat aber auch noch andere Ursachen: Das Gesetz der ersten Stunde 
hat unterschiedlich gewirkt. Die Gunst oder die Ungunst der sie umgebenden 
Verhiltnisse hat sie so oder so geformt. Die Menschen, die sie begriindeten und 
die in ihr zusammenwirkten, haben ihr den Stempel ihrer Besonderheit auf- 
gedriickt. Darum ist es schwierig bis unméglich, eine giiltige Formel zu finden 
fiir das, was Akademie eigentlich ist. Und glaubte man sie gefunden zu haben, 
so wiirde sith bei naherem Hinsehen rasch ergeben, daf{ man diese Formel 
innerhalb und auferhalb der Akademien auferordentlich verschieden auslegt. 

Nun liegt an einer Formel sicher auch nicht viel. Andererseits kann aber die 
blofe Aufzahlung und Beschreibung dessen, was auferst behende und in ununter- 
brochenem Wechsel nach so vielen Richtungen getan wird, niemanden wirklich 
befriedigen. Am wenigsten die Mitarbeiter selbst. Die Akademien miissen jetzt, 
so scheint es, jede fiir sich und am Ende gemeinsam, eine Konzeption artikulieren, 
die in gewisser Weise regulativ und selektiv wirkt. Sie laufen sonst Gefahr, in 
der Flut der Fakten die Kontrolle iiber ihre Aktivitat zu verlieren und ihre 
ganz spezifische Aufgabe aus dem Auge zu lassen. Oder es kann ihnen passieren, 
da sie in bestimmte Denkgeleise einrasten und an technischer, mdglicherweise 
sogar ideologischer Routine taub werden fiir die stets veranderten Anrufe aus 
der Realitat. Die Akademie ist ihre Konzeption aber auch der Kirche schuldig, 
und zwar offen und ohne die Vorspiegelung eines automatischen Einverstand- 
nisses. Denn auf sie bezogen ist sie tatig, und das Bekenntnis zu Jesus Christus 
bindet sie. Von den Gemeinden bis zu den Kirchenleitungen sollte man wissen, 
was von der Akademie erwartet werden darf und was nicht. Vorlaufig besteht 
hieriiber, so ist der Eindruck, keine ausreichende Klarheit. Also verwirrt man 
sich fortlaufend in Mifverstandnissen, Enttauschungen und in iiberspannten 
Forderungen. Die Akademien sind jetzt in die Jahre gekommen, da man Jubilaen 
feiert. Das ist Anlaf& genug, die Eigenart ihres Dienstes endlich praziser zu 
formulieren. 


Fiir diesen Dienst sind eine Reihe wechselnder Bezeichnungen im Umlauf — 
wie Miinzen, die man je nach Lage und Adressat mit dieser oder jener Seite 
herzeigt. Kulturpolitisch leisten sie einen ,Beitrag zur Erwachsenenbildung™. 
In der Perspektive der Kirche oszilliert ihre Aufgake zwischen ,,gesellschaftlicher 
Diakonie“ und einem nicht genau umrissenen ,,Dienst an den Gemeinden“. Die 
Bandbreite der Interpretationsméglichkeiten ist sc grof% und die Trennscharfe 
so gering, da in dem allgemeinen Gerede jedes Profil verlorenzugehen droht. 
Mit den iiblichen Definitionen ist fast nichts gesagt, solange das noch immer 
umstrittene Verhaltnis zur sogenannten sakularen Offentlichkeit nicht griindlicher 
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geklart ist. Mit gewissem Recht wird dieses Verhaltnis aus der Binnensicht als 
»missionarisch“ bezeichnet. Aber die Bedeutung auch dieser reichlich weit- 
maschigen Vokabel ist diffus, sie schwankt zwischen einem durch die 6ffent- 
lichen Verhiltnisse nur mafig modifizierten Angebot innerkirchlicher Glaubens- 
inhalte und einer zum radikalen Selbstverzicht neigenden, angeblich ideologie- 
freien ,Offenheit*. Darum kann auch das Attribut ,,missionarisch* nicht langer 
uninterpretiert verwendet werden, ohne daf es in der Nacht der Begriffe mit 
allen Katzen grau wird. 

Wenn ich in diesem kurzen Versuch statt dessen das wenig gebrauchliche Wort 
»katalytischer Dienst* verwende, bin ich mir dessen bewuft, daf es sich aus 
mehrerlei Griinden kaum als Instrument fiir die allgemeinere Debatte eignet. 
Aus Mangel an treffenderen Bezeichnungen mag es immerhin bei der Klarung 
des Selbstverstandnisses der Akademie eine zeitweilige Hilfe sein. Das griechische 
Verb, aus dem Worte wie ,katalytisch* und ,,Katalysator“ stammen, hat einen 
ungewohnlich dynamischen Charakter. Es bezeichnet geschichtliche Vorgange, 
die durch entschlossenes und geradezu polemisches Einwirken zu einem Kulmi- 
nationspunkt gedrangt und an diesem zugleich in eine fiir alle Beteiligten an- 
nehmbare, friedliche Entwicklung gebracht werden. In der Naturwissenschaft 
versteht man unter katalytischen Vorgangen solche, bei denen das Mitwirken 
eines bestimmten Stoffes — eben des Katalysators — einen chemischen Prozef 
beschleunigt, ohne daf§ dabei die Substanz des mitwirkenden Stoffes verloren- 
geht. 

Einige charakteristische Ziige des Katalytischen treffen nun in der Tat auf 
Wesen und Eigenart der Evangelischen Akademie zu. Sie kann erstens ihren 
Adressaten in gar keiner Weise glaubwiirdig sein, sofern und solange sie von 
dem windstillen Porte vermeintlich verfiigbarer Wahrheit aus mit den auf der 
hohen See der Problematik befindlichen Zeitgenossen tele-kommuniziert. Glaub- 

wiirdig und das heift: Sffentlich wirksam wird sie dadurch, daf sie sich ent- 
_schlossen als einen aktiven Bestandteil des Prozesses betrachtet. Zweitens kann 
die Akademie, und zwar durchaus im Sinne ihres Auftraggebers, diesen in eine 
Vielzahl von Einzelvorgangen aufgespaltenen geschichtlichen Prozef nicht durch 
ihre Botschaft zu einer Schein-Ruhe bringen wollen. Sie wird gerade an seinen 
kritischsten Stellen prasent sein miissen, um durch scharfere und umfassendere 
Analyse die Krise aufzudecken und auf ihren Héhepunkt zu treiben. Nun gibt 
es heute iiberall Krisen, politische, wirtschaftliche, soziale, personale Krisen. Die 
Krise, die hier gemeint ist, geht quer durch alle diese Bereiche hindurch, sie be- 
steht in einer Unangemessenheit der personalen und sachlichen Verhiltnisse zu 
dem Kairos Gottes. Das Kriterium ist also im Medium der Fakten theologisch, 
und die Krise im jeweiligen Prozef erhalt ihren Ernst dadurch, daf sie zur Krise 
wird unter der Krisis Gottes. Indem sie sich selbst in diese Krise einbezieht, 
sucht die Akademie mit ihren Verantwortungspartnern auf wechselnden Sach- 
gebieten diejenigen Lésungen ausfindig zu machen, die einen konkreten Frieden 
in dem Verhaltnis zwischen Menschen und Sachen stiften. Dieser konkrete Friede 
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ist weder mit verséhnlicher Gesinnung noch mit ideologischer Konsequenz noch 
mit einer angeblichen Harmonie der Weltdinge zu verwechseln. Er hat seine 
Wurzel in der Zuwendung Christi und in stets neuer Wegeréffnung durch seinen 
sich fortbewegenden Geist. In allen diesen Vorgangen verbraucht sich, um im 
Bilde der chemischen Katalyse zu bleiben, die Substanz des katalysatorischen 
Stoffes selbst in der Mitwirkung nicht. Natiirlich ist damit nichts gesagt iiber das 
Maf& an kritischer Anstrengung und Entsagung, das den Akademie-Mitarbeitern 
in der Partizipation an den Sffentlichen Dingen abgefordert wird. Niemand weil 
es besser als der Mann, dem diese Zeilen mit dankbarem Respekt gewidmet sind, 
was es heift, aus Berufung buchstablich zwischen samtlichen Stiihlen sitzen zu 
miissen. Leidenschaftlicher Dienst fiir die Sache der Akademie ist aber nur darum 
méglich, weil sich der Impuls extra nos niemals verzehrt. Er ist alle Tage neu. 

Dies alles mag reichlich abstrakt wirken. Es ist aber nur ein Versuch, in diirren 
Worten die Quintessenz katalytischen Dienstes festzuhalten, wie er auf ver- 
schiedenen Feldern in der Berliner Evangelischen Akademie erprobt wird. Viel- 
leicht hilft wenigstens ein Beispiel, die Eigenart dieses Dienstes modellhaft zu 
verdeutlichen. 

Seit mehreren Jahren ist die Akademie auf dem Sektor der Urbanistik und 
der Raumordnung tatig. Das ist eine Problematik, die vielschichtige Sachprozesse, 
erhebliche Organisationsfragen und nicht zuletzt gewichtige Elemente persén- 
licher Entscheidung zwischen Alternativen umfaft. Das Ziel muf sein: die 
Humanisierung des gemeinsamen Lebensraumes. Aber der Fort-Schritt dorthin 
ist behindert. Man mag die Kirche aus diesem Problem-Dschungel dispensieren 
wollen, mit dem freundlichen Hinweis, sie habe mit dem allen ja gliicklicherweise 
gar nichts zu tun. Sie selber kann diesen Dispens nicht gelten lassen. Denn gerade 
sie ist von ihren geschichtlichen Anfangen her und auf die letzte Tiefe der Ge- 
schichte hin fiir den Prozef$ der zunehmenden Urbanisierung beansprucht. 
Zwischen Menschenstadt und Gottesstadt ist sie in diesen Prozef einberufen. 

In vierfacher Weise nimmt nun die Akademie vorauslaufend und stellver- 
tretend fiir das Ganze der Kirche an diesem 6ffentlichen Prozef teil. Einmal 
la&t sie sich, soweit das die hochgradige Spezialisierung erlaubt, in die Fiille der 
Sachfakten und in die Kontroverse der Perspektiven ein. Wenn man so will, 
aktualisiert sich darin die hochbrisante paulinische Devise ,Ich bin jedermann 
allerlei geworden, auf daf ich allenthalben etliche selig mache (1. Kor. 9, 22)* in 
dem spezifisch zeitgendssischen Medium technischer Planung. Von der Sache her 
betrachtet, koordiniert die Akademie in dieser ersten Phase durch ihr blofes 
»Mit-Sein* den gemeinsamen Informations- und Lernprozef§ der Architekten, 
Stadtplaner, Verwaltungsexperten, Landschaftsgestalter, Hygieniker, Juristen 
und Soziologen. Sie geht selbst in diesen noch weitgehend wertfreien Prozef ein. . 
In der zweiten Phase — man kénnte sie die Phase der Kooperation nennen — 
verlaft die Akademie ihre anfangs notwendigerweise rezeptive Position und 
wirkt dadurch an der Beschleunigung des Prozesses mit, da sie die prinzipiellen 
Vorverstandnisse der beteiligten Facher und des 6ffentlichen Bewuftseins in 


27 


ihnen aufdeckt. Denn gerade diese Vorverstandnisse stehen, oft unerkannt, der 
heilsamen Evolution hinderlich im Wege. Im Falle der Raumordnung sind dies 
beispielsweise bestimmte privatisierende und regionalisierende Rechts- und Ver- 
waltungsauffassungen, radikaler Spezialismus, ungesteuerte Mobilitat, ausbeute- 
risches Verhaltnis zum Raum. Damit kommt das Element wertender Interpre- 
tation ins Spiel. In der dritten, der kritischen Phase entscheidet es sich, ob die 
Akademie in ihrem katalytischen Mitwirken sowohl die Héhe der tatsachlichen 
Sachprozesse wie auch die Tiefe ihres eigenen kritischen Auftrages im Blick auf 
diese Prozesse erreicht hat. Das erste ist ein Ergebnis intellektueller Intensitat, 
das zweite vor allem ein Resultat gehorsamen HGrens auf das richtende Wort 
Gottes, welches sich der Akademie bedient, um die Siinde gegen den Fortschritt 
Seines Lebens im Kontext dieser bestimmten Sachprozesse aufzudecken. Das ist 
eine erhebliche Zumutung, denn eine kritische Urteilsbildung innerhalb der Ge- 
samtkirche gibt es auf diesem wie auf manchem anderen Feld so gut wie noch 
gar nicht. Mit dieser Phase verbunden ist eine vierte, die sich, etwas anspruchs- 
voll, die prophetische nennen liefe. In die Sachkonstellation hinein ist deren 
Zukunft anzumelden. Wie bedeutsam gerade diese katalytische Funktion ist, 
ergibt sich schon allein aus der Tatsache, daf selbst das ,,futurologische Denken“ 
ohne ein utopisches Regulativ nicht auskommen zu kénnen meint. Ohne den 
futurischen Impuls ahnelt die planende Aktivitat trotz eines grandiosen Arsenals 
von Hilfsmitteln — um eine oft gebrauchte Illustration zu verwenden — einer 
hochmodernen Lokomotive in Héchstgeschwindigkeit, von der nicht einmal das 
technische Personal geschweige denn die Passagiere wissen, wohin sie fahrt. Die 
Mobilitat der ,,.nachmodernen Welt* kann sich in einem humanen Gleichgewicht 
nur halten, wenn sie sich auf eine durch das Wort erdffnete Zukunft hinbewegt. 
Im Rahmen der Raumordnungs-Problematik hat die Akademie, heift das, die 
Perspektive auf die Stadt der Vollendung freizuhalten, in der sich alles mit 
allem in der standigen Gegenwart Gottes erfiillt. Dies kann aber nur geschehen 
gleichsam durch die Sachen hindurch. In alle vier Phasen bringt sie, das mag 
vielleicht deutlich geworden sein, ihren dynamischen Auftrag als den Kataly- 
sator ein. Sie ergreift Partei, aber fiir das Ganze. Sie stiftet sich dem Prozef ein, 
aber der eigentliche katalytische Impuls, der immer aufs neue richtende und 
lésende Zukunftsgott, geht durch die Prozesse hindurch als der Bleibende. 

In ahnlicher Weise wie bei diesem urbanistischen Modell kénnen die kataly- 
tischen Funktionen der Akademie in vielen anderen Zusammenhiangen des 6ffent- 
lichen Lebens wirksam werden. An welchen Stellen — das kann kaum eine Sache 
des Zufalls und der persénlichen Neigung bleiben. Das Kriterium der Auswahl 
sollte grundsatzlich jene Herausforderung sein, die sich im Mifverhaltnis zwi- 
schen der vorfindlichen und der verheifSenen Welt an bestimmten neuralgischen 
Punkten ganz besonders kraf$ ausspricht. Als Feuerwehr der Kirche darf die 
Akademie keinen Brandherd scheuen und muf sich immer abrufbereit halten. 

Stichwortartig lassen sich einige der wesentlichen katalytischen Funktionen 
-etwa so zusammenstellen: 
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~ Die Akademie wirkt in den Sffentlichen Prozessen mit, um deren Motive, 
Ziele und Alternativen zu erkunden und bewuft zu machen. 

— Die Akademie arbeitet in immer wieder anderen iibergreifenden Sachzusam- 
menhangen heraus, welche Interpretation von Wirklichkeit und welcher ,reli- 
gidse“ Bezug zu undiskutierten, also letzten Werten in diesen Zusammenhangen 
anzutreffen sind. 

~ Die Akademie ist kritisch gegen die bestehenden Herrschafts- und Einfluf- 
strukturen. Sie bringt die Bildung von unabhangig urteilenden und zur Mitver- 
antwortung bereiten Gruppen in Gang und beschleunigt deren Aktivitat. 

— Die Akademie erkennt in der zunehmenden Spezialisierung einen nicht mehr 
riickgangig zu machenden Prozef auf Pluralitat von Wirklichkeit hin. Ihr kata- 
lytischer Dienst tragt dazu bei, da die sich voneinander isolierenden Aspekte 
der Wirklichkeit miteinander verflochten, auf die verheiSene Welt bezogen und 
unter die eine Wahrheit Gottes gebracht werden. 


— Die Akademie erkennt an, daf die wissenschaftliche Haltung zur Wirklichkeit 
fiir die gegenwiartige Zivilisation konstitutiv ist. Sie wird jedoch gegen diese 
Haltung kritisch, sobald die Wissenschaftlichkeit selbstgeniigsam zu werden be- 
ginnt und wirklichkeitsblind die Verantwortung fiir die Konsequenzen ihres 
Handelns nicht mehr iibernirhmt. 

— Die Akademie geht von der Voraussetzung aus, daf$ Freiheit im urspriinglich 
humanen Sinn in Zukunft nicht mehr sein kann ohne weltweite, langfristige 
Planung. Indem sie an dieser Planung teilnimmt, wendet sie sich jedoch zugleich 
gegen die Ideologie der totalen Verfiigbarkeit alles Seins und bringt in die 
planerischen Tendenzen die Frage nach dem Wohin des geschichtlichen Prozes- 
ses ein. 

Das katalytische Mitwirken der Akademie aktwalisiert also jenen Vorgang, 
der im Gleichnis vom Sauerteig gemeint ist: das ,,.Dazwischen-Sein“, das inter- 
esse. Damit kann sie, bei allen Risiken und in aller Fehlsamkeit, doch auch ein 
Modell sein fiir das kiinftige Verhaltnis der Kirche zur Offentlichkeit. Ein Modell 
nicht so sehr ihrer Arbeitsweise als ihrer katalytischen Struktur nach. 

Der Offentlichkeitsanspruch der Kirche wird sich namlich messen lassen miis- 
sen nicht quantitativ an der Zahl ihrer eingeschriebenen Glieder und dem Ge- 
wicht ihrer Tradition, sondern qualitativ an der Intensitat ihres spezifischen 
Dienstes, den sie fiir die demokratische Gesellschaft zu leisten bereit ist. Man 
kann erwarten, daf sie sowohl dieser Gesellschaft als auch ihrem Auftrag, Licht, 
Weizenkorn und Sauerteig zu sein, gerechter wird, wenn sie sich als ganze und 
in ihren Teilen bewuSter und konkreter auch als eine katalytische Dienstgruppe 
versteht. Ihr Beitrag wiirde dann vierfach formuliert werden kénnen. Er ist 
bekennend, priesterlich, kritisch und prophetisch. 

Die Kirche Jesu Christi schuldet ihrer Zeit ein Bekenntnis, das die ,grofen 
Taten Gottes“ aufs engste in Beziehung setzt zu den strittigen Grundfragen der 
gegenwartigen Welt. Sie hat deutlich zu machen, wie sie den dreieinigen Gott 
denn eigentlich bekennt in den Spannungen unserer Zeit, in der Auseinander- 
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setzung mit der Evolutionstheorie, dem Marxismus-Leninismus, in der futuro- 
logischen Utopie. Die Bekenntnisbildung, die stets unabgeschlossen ist, wird sich, 
auf dem Boden der alten confessorischen Formeln, in der ,,heiSen* Auseinander- 
setzung mit neuartigen Wirklichkeitsverstandnissen vollziehen miissen. 

Die Kirche Jesu Christi schuldet dieser Zeit priesterliche Fiir-Sorge. Diese kann 
nicht mehr reduziert werden auf das Eintreten fiir den einzelnen. Die Kirche 
muf an den geschichtlichen Prozessen partizipieren, in die hinein die einzelnen 
aktiv und passiv verstrickt sind. Priesterliche Fiir-Sorge in diesem Zeitpunkt 
kann nur gelingen, wenn sie mit erheblicher Einsicht in die tatsachlichen Ver- 
haltnisse verbunden ist. 

Die Kirche Jesu Christi schuldet ihrer Zeit Haltung und Wort, die das nun 
einmal Bestehende nicht als der Weisheit letzten Schluf rechtfertigen, sondern 
die es unter die Kritik stellen. Diese Kritik verdient ihren Namen nicht, wenn 
sie lediglich von Vorurteilen und Emotionen gesteuert wird. Sie kann nur sach- 
gemaf sein, solange sie ihre Gegenstande aus der fliefSenden politischen Realitat 
nimmt und sie dem Gericht Gottes unterwirft. Das bedeutet auch, daf sie ihrer 
eigenen Kritik gegeniiber kritisch bleibt und sie immer neu ,auf der Spur Got- 
tes“ korrigiert. 

Die Kirche Jesu Christi schuldet ihrer Zeit die prophetische Vision des kom- 
menden Reiches der Erfiillung, der Verséhnung des Getrennten. Indem sie sich 
zwischen die Resignierten und die permanenten Avantgardisten stellt und mit 
ihnen arbeitet, konkretisiert sie diese Vision und laf t die futurischen Impulse 
virulent werden mitten in einem Offentlichen Denken von Zukunft, das immer 
mechanischer zu werden droht. So hilt sie die Geschichte offen fiir die standig 
sich ereignende Ankunft des Christus. 

Es ist zu vermuten, daf die ,katalytische Epoche“ der Kirche jetzt erst an- 
gebrochen ist. Die Akademie, als ein erprobtes Instrument im katalytischen 
Dienst, wird darin, so meine ich, weiterhin nicht unwesentliche Dienste leisten 
kénnen. Ihre Zeit ist nicht abgelaufen, sie steht noch ganz im Anfang. 
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EVA KRAMM 


Dialog mit den Naturwissenschaften 
Zur Geschichte einer Entfremdung 


»sechzehnhundertzehn, zehnter Januar Galileo Galilei sah, da kein Himmel 
war.“ Allen neueren theologischen Forschungen zum Trotz steht das Gesprach 
zwischen Kirche und Naturwissenschaften immer noch im Schatten jener Tat- 
sache, die fiir Brecht das Motto der dritten Szene seines ,Leben des Galilei“ 
hergab. Zwar hat die Kirche heute keineswegs mehr ein machtpolitisches Inter- 
esse daran, die naturwissenschaftliche Erkenntnis zu verhindern, aber die Ge- 
schichte der Entfremdung, die im Zeitalter des Galilei begann und bis in unser 
Jahrhundert reicht, ist noch keineswegs aufgearbeitet. Dennoch kommt allmah- 
lich das Gespraich in Gang. Von seiten der Evangelischen Kirche sind es vor 
allem die Evangelische Studienkommission in Heidelberg, die Evangelische Zen- 
tralstelle fiir Weltanschauungsfragen in Stuttgart, die verschiedenen Studenten- 
gemeinden und die Akademien, die in steigendem Mafe sich als Partner an- 
bieten. An der Evangelischen Akademie Berlin, die mit dem sechzigsten 
Geburtstag ihres Leiters Erich Miiller-Gangloff zugleich ihr fiinfzehnjahriges 
Bestehen feiert, wurden in letzter Zeit einige Tagungen durchgefiihrt, die das 
Gesprach mit den Naturwissenschaften suchten. Dies alles sind erste noch 
schiichterne Versuche, die Entfremdung zu iiberwinden, welche zu Beginn der 
Neuzeit enistand. Will man auf diesem Weg weitergehen, so drangen sich immer 
mehr Fragen auf. Einige seien im folgenden kurz skizziert. 

Die Entfremdung zwischen Theologie und Naturwissenschaften hat wie jeder 
Graben seine zwei Seiten. Seit der Aufklarung wurde in steigendem Mafe der 
Theologie das Recht abgesprochen, sich als Wissenschaft zu betrachten. Dem lag 
ein bestimmter Wissenschaftsbegriff zugrunde, der an den Naturwissenschaften 
sein Modell hatte. Im 19. Jahrhundert erreichte dieser Prozef$ seinen Héhe- 
punkt. Naturwissenschaft und Theologie standen sich als beweisbare Wahrheit 
und unbeweisbare Dogmatik schroff gegeniiber. Vom ,,Gegner“ kaum wahrge- 
nommen begann bald darauf in der Theologie eine Reflexion auf die Grund- 
lagen ihres Selbstverstandnisses. Dabei zeigte es sich, daf$§ bestimmte weltan- 
schauliche Bastionen, die man lange verteidigen zu miissen glaubte, gar nicht 
notwendig zu beziehen waren. Inzwischen sind diese Fronten einigermafen be- 
reinigt. Wo sich heute noch weltanschauliche Kampfe zwischen Christentum und 
Naturwissenschaften abspielen, beruhen sie meistens auf Unkenntnis der wahren 
Position des vermeintlichen Gegners. 

Die christliche Theologie hat durch die historisch-kritische Forschung erkannt, 
da die biblischen Schilderungen von Naturgeschehnissen keine Fundamente des 
Glaubens sind. Desgleichen ist die heutige Naturwissenschaft, sei es die Physik 
oder die Biologie, weit von dem Optimismus eines Haeckel entfernt, der sich 
schon im Besitz des Prinzips einer wissenschaftlich gesicherten Weltanschauung 
wahnte: ,Das abstrakte grof$e Gesetz der mechanischen Kausalitat beherrscht 
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jetzt das Universum ebenso wie den Menschengeist.“ Die Erschiitterung der 
mechanistischen Konzeption der Kausalitat (durchgangige Voraussagbarkeit 
eines Ereignisses auf Grund der Kenntnis seiner Bedingungen) durch die Planck- 
sche Quantentheorie, die Heisenbergsche Unbestimmbarkeitsrelation und die 
Entdeckungen auf dem Gebiet der Genetik hatte eine Reflexion auf die imma- 
nenten Grenzen der Naturwissenschaften zur Folge. Die Tatsache, daf in be- 
stimmten Bereichen die mechanistisch definierte Kausalitat nicht gilt und daf 
das Subjekt mit in die Beobachtung einbezogen werden muf&, engte den physika- 
lischen Wahrheitsanspruch auf bestimmte methodische Voraussetzungen ein. 
Die Naturwissenschaft hatte nicht mehr die Wahrheit als ganze im Besitz. Das 
fiir die Naturwissenschaft neue Bewuftsein dieser prinzipiellen Grenze brachte 
fiir das Gesprach mit der Theologie zunachst etwas Negatives. Die Furcht vor 
einer hemmungslosen Spekulation iiber die Aufhebung der Kausalitait hielt 
namlich viele Naturwissenschaftler davon ab, ihre Ergebnisse iiberhaupt noch 
iiber den Rahmen ihres Fachgebiets hinaus zu deuten. Man zog sich auf das 
Fachgesprach zuriick und versagte sich einer dariiber hinaus fiihrenden Dis- 
kussion. 

Wenn wir heute auch dieses Stadium bereits verlassen haben, so mag dies im 
wesentlichen drei Ursachen haben. Einmal hat sich die Forschungssituation 
innerhalb der Naturwissenschaften so verandert, da die Beschrankung auf das 
eigene Fachgebiet nicht mehr méglich ist. Der Chemiker bedarf oft des Physikers, 
um die eigenen Forschungsergebnisse deuten zu kénnen und umgekehrt. Wenn 
dieses Gesprach auch noch vom gleichen methodischen Grundansatz ausgeht, so 
eréffnet es zum mindesten doch ein Feld fiir weiterfiihrende Diskussionen. 
Zweitens hat die Reflexion auf die Begrenztheit der naturwissenschaftlichen 
Methode die erkenntnistheoretische Frage nach der Wahrheit der Wirklichkeit 
neu belebt. Wenn die Naturwissenschaft die Wirklichkeit nur unter einem. be- 
sonderen Aspekt erkennt, was macht dann deren Wahrheit’ im ganzen aus? Und 
was bedeutet es fiir unsere traditionelle Anschauung von Raum und Zeit, wenn 
die Physik vom vierdimensionalen Raum spricht? Diese Fragen werden heute 
von Naturwissenschaftlern gestellt, und sie wollen darauf keine blof& spekulative 
Antwort haben. SchlieSlich kommt als drittes Moment der neu erwachten Ge- 
sprachsbereitschaft hinzu, daf$ die Naturwissenschaftler im Bereich der Ethik 
vor Probleme gestellt sind, die den Verantwortungsspielraum eines Fachgebietes 
weit iibersteigen. Atomtechnik, Kybernetik und Genetik seien als Beispiele da- 
fiir genannt. 


Dieses Fragen auf seiten der Naturwissenschaft begegnet heute einer Theologie, 
die sich vor allem als Geisteswissenschaft begreift. Nach der Diltheyschen Ein- 
teilung der Wissensweisen in das Verstehen und das Erkliren, denen er einer- 
seits die Geistes- zum anderen die Naturwissenschaften zuordnete, betreibt die 
Theologie ihr Geschaft als verstehendes Auslegen der biblischen Texte und ihrer 
geschichtlichen Tradierung. Die wissenschaftstheoretische Frage, was es mit der 
strengen Scheidung von Verstehen und Erklaren heute auf sich hat, muf hier 
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auffer acht bleiben. Fiir unser Thema bleibt festzuhalten, daf& zu der dlteren 
Entfremdung von Theologie und Kirche auf der einen und der Naturwissen- 
schaft auf der anderen Seite nun noch die neuere von Geistes- und Naturwissen- 
schaften kam. Der Gegenstand der Theologie — das Glaubenszeugnis von Jesus 
Christus und sein Verstandnis — entbehrte von je einer naturwissenschaftlichen 
Objektivitat, nun war auch noch die Methode fiir den Nichtgeisteswissenschaftler 
unzuganglich geworden. 

Heute sind die Naturwissenschaften selbst an die Grenze dieser Objektivitat 
gelangt. Das starre Subjekt-Objekt-Schema laft sich nicht aufrechterhalten, denn 
das Subjekt geht selbst in den Erkenntnisprozes ein. Angemessener liefe sich das 
naturwissenschaftliche Vorgehen als kybernetisches Modell darstellen, wo das 
beobachtende Subjekt einmal das Beobachtungsfeld absteckt, zum anderen aber 
selbst von den Resultaten seiner Beobachtung beeinfluft, riickgekoppelt wird. 
Damit ist die Grenze zur geisteswissenschaftlichen hermeneutischen Methode 
schon viel durchlassiger geworden. Die Frage, ob an der starren Grenze zwischen 
Natur- und Geisteswissenschaften weiterhin festgehalten werden soll, stellt sich 
um so dringlicher, als die praktischen Erfordernisse unserer Gesellschaft die 
Zusammenarbeit und das gegenseitige Verstandnis immer notwendiger machen. 

Richard Kaufmann stellt in seinem Buch ,,.Die Menschenmacher, die Zukunft 
des Menschen in einer biologisch gesteuerten Welt“ die berechtigte Frage, ,ob 
dieses Zerbrechen der westlichen Welt in die ,zwei Gesellschaften‘ — die geistes- 
wissenschaftliche und die naturwissenschaftliche — weiter unbemerkt vor sich 
gehen soll“. Und er fahrt fort: ,,Stellt man die Frage, mit welchem Recht eine 
kleine Gruppe von Naturwissenschaftlern heute Anstalten trifft, ihre biologische 
Ingenieurskunst am Menschen auszuiiben — dann ist auf der anderen Seite die 
Frage erlaubt, wie lange noch Philosophen, Theologen und Politiker in ihrem 
sanftmiitigen Hochmut verharren und tun wollen, als sei Biologie, die Wissen- 
schaft vom Leben, etwas, das den ,Geist’ nicht im mindesten beriihre.“ 

Was hier in bezug auf die Biologie gesagt wird, gilt natiirlich auch im Hin- 
blick auf Chemie und Physik. Wenn die Physik zu neuen Einsichten hinsichtlich 
der Strukturen der materiellen Welt kommt, zu der wir ja auch gehéren, so 
geht das den Geist durchaus an. Hier diirften die legitimen Aufgaben einer 
neuen Naturphilosophie liegen. Daf ihr auf ewig abzuschwGren sei, wie es 
manche Theologen heute aus Angst vor einer neuen Metaphysik tun, ist ebenso 
falsch wie ungeschichtlich. Wenn der Weltraum nicht mehr ,,Himmel* ist wie 
vor der Entdeckung Galileis, und nicht mehr als ,,bestirnter Himmel“ (Kant) 
die eherne mechanische Naturnotwendigkeit reprasentiert, stellt sich die Frage 
nach dem neuen Weltbezug des Menschen, der sich von der Erde lést. Bevor man 
die Metaphysik verdammt, ware auch zu bedenken, daf die heutige Wissenschaft 
ihre Wurzeln eher im griechisch-metaphysischen als im israelitisch-biblischen 
Denken hat. Eine heutige Naturphilosophie diirfte allerdings nicht in den ,,grie- 
chischen* Fehler verfallen, Gott durchgehend bestimmen zu wollen, sie muf 
vielmehr ein ebenso offenes System sein, wie es die geschichtlichen Entwiirfe sind. 
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Welcher Part kame der Theologie im Gesprach mit den Naturwissenschaften 
zu? Die Theologie spricht von der Botschaft Gottes in Jesus Christus und von 
der Tradierung dieser Botschaft in der Geschichte. Von diesem Ursprung her 
weif§ die Theologie etwas vom Menschen, was sich aus den Naturwissenschaften 
nicht unmittelbar erheben laft. Alle Wissenschaft kann nur etwas iiber den 
schon daseienden Menschen aussagen. Ist aber dieser Mensch schon das Ebenbild 
Gottes? Man kann es dem Verhaltensforscher Konrad Lorenz nicht veriibeln, 
daf ihn ein Ja auf diese Frage an Gott zweifeln lieRe. Es kénnte aber sein, daf 
die Theologie das Schema des ,,wahrhaft humanen Menschen“, von dem Lorenz 
im selben Zusammenhang spricht, kennt. 

Von diesem Wissen aus, das im Glauben griindet und niemandem andemon- 
striert werden kann, ist es der Theologie méglich, Beitrage zur Anthropologie 
zu leisten und einer neuen Ethik den Weg zu bereiten. Der Stuttgarter Studen- 
tenpfarrer Helmut Aichelin betonte unlangst auf einer Tagung der Berliner 
Evangelischen Akademie, der Hauptsatz einer zukiinftigen Ethik laute: nicht 
alles, was méglich ist, darf verwirklicht werden. Alle Konkretionen dieses 
Satzes — ohne Konkretion ist er fast ein Gemeinplatz — werden sich an der 
Situation orientieren miissen. Es kann sein, da die Situation gezielte Eingriffe 
in die menschliche Erbmasse erforderlich macht. Die ,Mutation der Menschheit“, 
um einen Buchtitel des Franzosen Pierre Bertaux zu nennen, ist in die Hand 
des Menschen gegeben. Statt eines festen Systems moralischer Normen wird der 
Mensch nur einige Leitlinien ethischen Verhaltens haben. Wem es um die Muta- 
tion hin zum wahrhaft humanen Menschen zu tun ist, wird zu beachten haben, 
da die Menschen die Welt verwalten, aber nicht ausbeuten sollen, daf die Herr- 
schaft der Menschen iibereinander zugunsten der Partnerschaft abzubauen ist, 
daf die ,artspezifische Aggression“, die des Menschen natiirliches Erbteil ist, 
ungefahrlichere Ventile finden muf, als Kriege es sind usw. 

Fiir das Gesprach der Theologie mit den Naturwissenschaften ist das private 
Glaubensbekenntnis des Partners nicht so entscheidend wie viele heute noch 
meinen. Selbstverstandlich orientiert sich der Theologe und der Christ an dem 
ihm bekannten Schema des wahrhaft humanen Menschen. Christlich-theologische 
Beitrage im Gesprach mit den anderen Fakultaten diirfen aber nicht unter der 
Voraussetzung gegeben werden, daf der Partner zuerst an Christus zu glauben 
habe. Hier hat vielmehr strengste Sachbezogenheit zu walten. Wenn ein christ- 
liches Votum nur deshalb richtig ist, weil sich ein biblischer Beleg dafiir finden 
la&t, so ist es in diesem Gesprach, wo spezielle Fragen der Verkiindigung nicht 
zur Debatte stehen, schon falsch. Das heift aber mit anderen Worten, daf der 
Theologe und der Christ sich zunehmend mehr Sachkenntnis in den heute aktu- 
ellen Fragen aneignen miissen. Wie man die theologische Ausbildung und auch 
die verschiedenen Formen christlicher Unterweisung auf diese Notwendigkeiten 
hin neu zu ordnen hatte, bediirfte eingehender Uberlegung. Andererseits wird 
der Christ iiber das Vonwoher seines Glaubens jederzeit Auskunft geben, wenn 
es zu seiner Legitimation notwendig ist oder wenn er danach gefragt wird. Sich 


34 


Sachkenntnis verschaffen heift nun nicht, da& jedermann Physiker, Chemiker 
oder Biologe werden soll. Auf vielen Gebieten wird der Nichtfachmann einfach 
nur zum terrible simplificateur, wenn er sich einmischt. Naturwissenschaftliche 
Forschung zu treiben, mu den Fachleuten iiberlassen bleiben. Partnerschaft 
kann aber heifS§en, die Betriebsblindheit, die jeden Fachmann befallen kann, 
aufzudecken. Ferner gilt es die vermeintlichen Sachzwange zu durchschauen, 
denen mit individueller Ethik nicht begegnet werden kann. Wenn zum Bei- 
spiel ein Wissenschaftler erkennt, da er bestimmte Forschungen nicht vor 
seinem Gewissen verantworten kann, hat er zwar die Méglichkeit, die Weiter- 
arbeit zu verweigern, aber er weif, da an dem gleichen Problem wahrscheinlich 
bereits andere arbeiten. Sein Protest bleibt wirkungslos, wenn er nicht durch 
das Gesprach mit anderen, Soziologen, Politikern, Theologen, gesellschaftliche 
Resonanz erhilt. 

Solche gesellschaftlichhe Vermittlung von Forschungsergebnissen ist eine 
wesentliche Aufgabe der. eingangs genannten kirchlichen Institutionen, beson- 
ders der Akademien. In der Berliner Akademie sagte vor kurzem ein Biochemi- 
ker, es gelte in den Fragen der Genetik die Offentlichkeit vor dem Schock zu 
bewahren, den der Fall der ersten Atombombe ausléste. Wenn die biologischen 
Fachleute das Thema der genetischen Manipulation nur unter sich diskutieren, 
wie es damals die Physiker mit der Atombombe durch die Kriegsereignisse be- 
dingt tun muften, so kénnte das noch verheerendere Folgen haben. 

Die moralischen Anstife fiir diese Aufklarungsarbeit sind von denen der 
ersten Aufklarung im 17./18. Jahrhundert sehr verschieden. Der religidse 
Fanatismus, der sich in den Religionskriegen auferte, hatte die nachdenklichen 
Menschen der damaligen Zeit zum Glauben an die Ratio gefiihrt, von der sie die 
Befreiung der Menschheit erhofften. Die Schrecken unseres Jahrhunderts, durch 
Namen wie Auschwitz und Hiroshima markiert, haben tiefe Zweifel an der 
Allmacht der Ratio aufkommen lassen. Wenn die Kirche und ihre Theologie den 
Raum freigeben, diese Fragen und Zweifel zu erdrtern, ohne darin eine Chance 
fiir unzeitgemafe Bekehrungsversuche zu wittern, so wiirden damit zugleich 
auch einige unriihmliche Flecken in der Vergangenheit des Christentums aufge- 
arbeitet, wofiir ja Galilei oder die Religionskriege nur zufallige Beispiele sind. 
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SEPP SCHELZ 


Ostkontakte 
Grundfragen eines Dialogs 


Das Stichwort ,Ostkontakte* hat vor wenigen Jahren in der Bundesrepublik 
Deutschland noch Schockwirkungen ausgelést. Wer Ostkontakte suchte oder gar 
pflegte, galt mindestens als fellow traveller, wenn nicht gar als Kommunist, mit 
dem sich von Rechts wegen der Verfassungsschutz beschaftigen sollte. Heute 
hat sich diese Situation grundlegend gewandelt, Ostkontakte geniefien eine Art 
koketter Modernitat, jeder Bundesdeutsche hat seinen Leibkommunisten, mit 
dem er sich briistet. Im ganzen ist die allmahliche Entkrampfung gegeniiber dem 
Osten Europas jedenfalls erfreulich, und sie ist notwendig. Die Evangelische 
Akademié in West-Berlin hat in den 15 Jahren ihres Bestehens zu dieser Ent- 
krampfung beigetragen; heute ist es vielleicht nicht mehr recht erinnerlich, 
welcher Mut anfangs dazu gehirte, sich dieser schwierigen Aufgabe zu stellen. 

Durch den zweiten Weltkrieg und seine Begleit- und Folgeerscheinungen ist 
das in der Geschichte haufig wechselhafte, in der Summe aber fruchtbare Ver- 
haltnis zu den Nachbarn im Osten empfindlich gestért worden. Es war eines 
der Ergebnisse dieses Krieges, da die slawischen Volker Europas durchweg in 
den Einflu&bereich der Sowjetunion und damit des Kommunismus geraten sind. 
Daf sie dies leidenschaftlich ersehnt hatten, kann niemand behaupten. Aber ab- 
gesehen von den politischhen Manévern und den Zwangsmitteln, welche die So- 
wjetunion anwandte, um diese Lander unter ihren Einflu& zu bringen, spielte bei 
ihrer politischen Neuorientierung auch die Angst vor einem Deutschland mit, 
das sie soeben noch iiberfallen, niedergeworfen und mit brutalen Methoden 
dezimiert hatte. Gegen eine Wiederholung solcher zum Teil bis an die physische 
Existenz der dstlichen Nachbarvélker riihrenden Vorfalle bot im Osten Europas 
nur die Sowjetunion ausreichenden Schutz; entsprechend den politischen Prin- 
zipien des Kommunismus entwickelte sich daraus zunichst ein Verhaltnis von 
Schutz und Gehorsam, bei dem die Betonung starker auf dem Gehorsam lag. 

Im Laufe der Nachkriegsjahre haben sich dann freilich Differenzierungen 
ergeben. Heute kann man nicht mehr sagen, daf die Staaten des Ostblocks 
durchweg im gleichen Satellitenverhaltnis zur Sowjetunion stehen, wie es un- 
mittelbar nach dem Kriege der Fall war. Man muf unterscheiden zwischen den 
auch heute noch allen gemeinsamen Voraussetzungen dieses Verhialtnisses und 
den inzwischen von Land zu Land unterschiedlich entwickelten Beziehungen. 
Fiir die Mitglieder des Warschauer Paktes ist dabei vor allem die scheinbar 
lockere, in Wirklichkeit aber sehr festgekniipfte Militarallianz von grofem 
Gewicht; sich aus ihr zu lésen, diirfte auch heute noch ebenso wenig miglich 
sein wie 1956, als es die Ungarn versuchten. Auf fast allen anderen Gebieten 
haben die Ostblockstaaten in den letzten Jahren eine gréfere Variationsbreite 
erreicht: das gilt vor allem fiir die wirtschaftlichen Beziehungen, die mehr und 
mehr — wenn auch schrittweise — nach den nationalen Interessen der einzelnen 
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Lander und Vélker entwickelt werden. Sogar ideologisch ist die Lage nicht 
mehr eindeutig. Uberall in Osteuropa ist ein Dialog zwischen Marxisten und 
Christen in Gang gekommen, der nicht nur Frontverschiebungen sichtbar ge- 
macht hat, sondern an einigen Stellen sogar Anzeichen dafiir bietet, daf sich die 
starren ideologischen Fronten aufzulésen beginnen. Das gilt auch dann, wenn 
man die total falsche Frontstellung ,Christentum kontra Kommunismus* nicht 
akzeptiert. Aber im Gesamtgefiige der ideologischen Frontbildung haben sich 
bisher Briicken und Obergiange am ehesten im Gesprach zwischen Marxisten und 
Christen ergeben, was fiir die kiinftige Entwicklung in Europa von Bedeutung 
sein kann. | 

Auf einer Tagung der Evangelischen Akademie West-Berlin im Dezember 1965 
in Prag erklarte der tschechische marxistische Philosoph Milan Machovec 6ffent- 
lich: ,, Wenn sich die Christen soweit dem Dialog Sffnen, wie sie es hier und vor 
allem auch im 6kumenischen Bereich tun, dann kénnen wir Marxisten nicht 
langer schreien: Religion ist Opium des Volkes!“ Und die Philosophieprofessorin 
Frau Popelova von der Prager Karls-Universitat erklarte auf der gleichen Ta- 
gung, man miisse unterscheiden zwischen echtem Dialog und Scheindialog; zwi- 
schen Doktrinaren kénne nur ein Scheindialog gefiihrt werden. Der echte Dialog 
setze voraus, daf$ man in ihm die Méglichkeit sehe, die Wahrheit zu suchen und 
unter Umstanden auch zu finden. SchlieSlich ist es dem Autor dieses Beitrages 
in Gesprachen mit Intellektuellen aus Ostblockstaaten in der letzten Zeit hau- 
figer begegnet, daf$ ihm seine marxistischen Gesprachspartner bestatigten, nicht 


nur faktische, sondern auch ideologische Koexistenz miisse in Europa angestrebt 
werden. 


Diese einfiihrenden Bemerkungen kénnen natiirlich nicht mehr sein als eine 
Faustskizze; persénliche Begegnungen und Erfahrungen sollen keineswegs gene- 
ralisiert werden. Versuchen wir also, drei Kernfragen zu beantworten, die das 
Thema ,,Ostkontakte* aufwirft: 


Sind Ostkontakte, also Kontakte mit Menschen und Institutionen in Ostblock- 

staaten, notwendig und daher sinnvoll? 
Wer soll und kann solche Kontakte pflegen? 
Welche Voraussetzungen und welche Méglichkeiten bieten Ostkontakte? 

Zur ersten Frage muf$ vorausgeschickt werden, daf hier nicht ausschlieflich, 
ja nicht einmal in erster Linie von den legitimen kirchlichen Bemiihungen die 
Rede sein soll, im Skumenischen Zeitalter auch mit den Kirchen des Ostens Ver- 
bindung zu halten, Gedanken und Erfahrungen auszutauschen und einander 
in die Fiirbitte einzuschlieRen. Das erscheint heute — trotz aller Schwierigkeiten, 
die sich im einzelnen noch ergeben — bereits von einer erfreulichen Selbstver- 
standlichkeit. Hier handelt es sich aber in erster Linie um, vereinfacht gesagt, 
weltliche Ostkontakte. Daf es dabei eine Reihe von Querverbindungen gibt, 
versteht sich am Rande. Prinzipiell sollte iiber die Notwendigkeit von Ost- 
kontakten heute keine Diskussion mehr nétig sein. Wer eine europiische Frie- 
densordnung fiir eine unerlafliche Voraussetzung des Weltfriedens halt, dem 
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mu es selbstverstandlich erscheinen, da% eine solche Ordnung nur im Kontakt 
und in der geistigen Auseinandersetzung mit den Menschen des europiischen 
Ostens hergestellt werden kann. Aber wenn man auf die tiefgreifenden Stérun- 
gen, die im Verhiltnis zu unseren dstlichen Nachbarn eingetreten sind, nicht 
blo& emotional oder gar sentimental reagieren will, wird man sich iiber die 
Ursachen dieser Stérungen und ihre Uberwindung einige Gedanken machen 
miissen. 


Wir haben im zweiten Weltkrieg mehrere Ostblockstaaten angegriffen, ge- 
demiitigt, in ihnen ein hartes Besatzungsregime errichtet und Millionen Menschen 
dieser Lander ermordet, unter ihnen zahlreiche Unschuldige, Greise, Frauen 
und Kinder. Vielleicht mag das persénliche Fiirwort ,Wir* an dieser Stelle 
unzulassig erscheinen, da es nur eine kleine Gruppe fanatischer Schreibtisch- 
modrder und faktischer Totschlager war, die auf diese Weise die Macht mif- 
braucht und den deutschen Namen geschandet hat. Aber wenn wir das Verhilt- 
nis zu unseren dstlichen Nachbarn iiberpriifen wollen, miissen wir davon aus- 
gehen, da es Deutsche waren, die diese Greueltaten begingen, und daf weit- 
gehend in der Vorstellung der dstlichen Zeitgenossen dieser Vorgange nicht 
blof irgend ein SS-Mann Miiller oder Meier oder Kaduk damit behaftet bleibt, 
sondern ,die Deutschen“. Wenn wir das nicht sehen, verstehen wir die innere 
Lage jener Vélker nicht, mit denen wir in Europa auf Gedeih und Verderb ver- 
bunden sind. Andererseits wurden gegen Ende des Krieges und danach Millionen 
Deutsche aus den Ostgebieten radikal ausgetrieben, ihres Eigentums beraubt, 
und Tausende von ihnen wurden umgebracht. In der Vorstellung der Deutschen, 
die dies erlitten haben, bleibt dieses schreckliche Kollektiverlebnis mit dem 
Namen ,der“ Polen und ,der* Tschechen verkniipft, obwohl es sich auch hier 
nur um eine winzige Minderheit von Tatern gehandelt hat. 


Wir sollten uns bei der Erinnerung an diese Ereignisse vor dem Versuch 
hiiten, diese Greueltaten gegeneinander aufzurechnen, denn eine solche Auf- 
rechnung entsprache christlichem Denken nicht, ganz abgesehen davon, daf wir 
Deutschen dabei nicht besonders gut wegkamen. Wenn wir jedoch die Ursachen 
der Stérungen redlich analysieren wollen, miissen wir diese Ereignisse als Be- 
standteil des Bewuftseins der beteiligten Vélker unbedingt mit einbeziehen. 
Aber die Zeit heilt auch die Wunden der Vélker. Die Vorbehalte gegeneinander, 
die sich aus der gemeinsam unbewiltigten Vergangenheit ergeben, schwinden 
allmahlich dahin, in erster Linie natiirlich bei der Jugend, fiir die diese Ereignisse 
bereits Geschichte geworden sind. 

In der Gegenwart macht uns der Umstand, daf es sich bei den Ostblockstaaten 
um kommunistisch regierte Lander handelt, die meisten Beschwerden, jedenfalls 
bei der Frage nach Sinn und Notwendigkeit von Ostkontakten. Hier stehen wir 
an einer Denkschwelle, die wir iiberschreiten sollten. Der Kommunismus in den 
Ostblockstaaten auferhalb der Sowjetunion, den viele Deutsche zunichst fiir 
ein rasch zu beseitigendes Oberflachenphainomen hielten, hat sich inzwischen als 
verhalgnismafig dauerhaft erwiesen und kann jedenfalls die normative Kraft 
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des Faktischen fiir sich verbuchen. Es spielt fiir unsere Frage eine verhaltnismaig 
untergeordnete Rolle, ob die kommunistischen Regierungen in den Ostblock- 
staaten durch demokratische Wahlen oder sowjetische Bajonette an die Macht 
gekommen sind: jedenfalls sind sie da und behaupten sich, und das heiSt ja 
nicht zuletzt, sie bestimmen das Schicksal der Menschen, die in ihrem Macht- 
bereich leben. Nun kénnte man sich vielleicht Ostkontakte vorstellen, die darin 
bestehen, Bemiihungen zu ermutigen und zu unterstiitzen, das jeweilige Regime 
zu stiirzen, um eine nichtkommunistische Regierung ans Ruder zu bringen. So 
etwas mag heroisch klingen: ich halte es fiir praktisch sinnlos, wie der 17. Juni 
1953 und das ungarische Beispiel mit Deutlichkeit gezeigt haben. Ostkontakte, 
wie wir sie meinen, miissen von der Faktizitat sozialistischer oder kommunisti- 
scher Regierungen und entsprechender Machtverhialtnisse ausgehen, mit ihnen 
rechnen und sie in die geistige Auseinandersetzung, die gefiihrt werden muf, 
einbeziehen. Das Problem der Veranderung der Beziehungen zwischen Christen 
und Marxisten ist dabei von beiden Seiten zu sehen, wie es ja in solchen Fragen 
iiberhaupt darauf ankommt, die Freund-Feind-Theorie aus ihrer schrecklichen 
Vereinfachung zu befreien und neue Freundschaftslinien zu ziehen, die dem 
Weltfrieden zutraglich sind. 

Die Forderung Paul Tillichs, von jenseits der Grenze her, also. vom anderen 
her mitzudenken, hilft uns dabei, zur Stiftung des Friedens beizutragen, die uns 
verheifen ist. Auch Ostkontakte, die kein anderes Ziel haben, als sich gegen- 
seitig mit ungesicherten Rechtsbehauptungen oder divergierenden Interpretamen- 
ten der Geschichte zu bombardieren, sind sinnlos. Unsere Aufgabe ist es, unter 
Beriicksichtigung der nicht ohne unser Zutun entstandenen faktischen Gegeben- 
heiten einen dritten Weg zu suchen, der nicht zu unaufléslichen Kontra-Positio- 
nen fiihrt. Wir werden dann zu der Einsicht kommen, daf es fiir absehbare 
Zeit nicht médglich ist, die zur Zeit bestehenden Grenzen in Europa zu ver- 
schieben. Der dritte Weg kann nur darin bestehen, sie in ihrer Bedeutung und 
trennenden Wirkung zu relativieren, um sie eines-Tages zu iiberwinden. 

Das schlimmste Ergebnis des zweiten Weltkrieges und der Ereignisse danach 
ist ein allgemeiner Vertrauensschhwund. Nur wenn es uns gelingt, eine neue 
Atmosphire des Vertrauens mit unseren dstlichen Nachbarn zu schaffen, werden 
wir die Probleme lésen kénnen, die uns gemeinsam belasten. Deshalb sind Ost- 
kontakte notwendig und sinnvoll. 

Zur zweiten Frage: Wer soll und kann Ostkontakte pflegen? Unsere Frage 
bezieht sich nicht auf die offiziellen Bemiihungen, die von der Bundesregierung 
neuerdings im verstarkten Mafe unternommen werden. Diese Bemiihungen sind 
in ihrer Tendenz richtig, kG6nnen aber nicht Gegenstand unserer Uberlegungen 
sein. Doch das unerlafliché Vertrauen entsteht nicht nur daraus, daf sich Regie- 
rungsdelegationen begegnen, die iiber Sachfragen sprechen, es braucht ein brei- 
teres Fundament. Hier kénnen alle Begegnungen hilfreich sein, die im Geiste 
eines entschlossenen Verstandigungswillens unternommen werden. Das kann nicht 
heifSen, die eigenen Positionen iiber Bord zu werfen, um sich ,,driiben* angenehm 
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zu machen. Damit wiirde man im Osten nur unglaubwiirdig. Es bedeutet aller- 
dings, die Fragestellungen der Biirgerkriegsparteien des Kalten Krieges zu- 
gunsten iibergeordneter Fragestellungen zu iiberwinden. Unter dieser Voraus- _ 
setzung kann jede Begegnung zur gegenseitigen Wiederannaherung beitragen. 


Die dritte Frage: Welche Voraussetzungen und welche Méglichkeiten bieten 
Ostkontakte? Die erste Voraussetzung heift: Geduld. Aus Feindschaft wird 
nicht iiber Nacht Freundschaft. Es bedarf der unablassigen Bemiihungen aller 
gutwilligen Menschen, um eine gute Nachbarschaft mit den osteuropiaischen V6l- 
kern wiederzugewinnen. Dazu gehért, daf§ wir die Last unserer eigenen Ver- 
gangenheit nicht voreilig abzuwerfen suchen. Das heift nicht, daf$ man ununter- 
brochen davon reden sollte. Aber wenn es auf den Punkt kommt, wenn etwa 
die Ursachen der Stérung unserer Beziehungen erértert werden, dann darf sich 
der deutsche Gesprachspartner nicht um die ausgesprochene Einsicht herumdriik- 
ken, daf§ die auslésende Ursache Hitlers Angriffskrieg gewesen ist. Das Ein- 
bekenntnis dieser Tatsache Sffnet die Tiiren fiir das freie und freimiitige Ge- 
sprach. Ermutigende Erfahrungen liegen in dieser Beziehung vor. Wer sich 
nicht iiberzeugt zur Schuldverflechtung seines Volkes bekennen kann, der sollte 
Ostkontakte lieber meiden. Wer aber — und zwar nicht nur aus taktischen Er- 
wagungen — deutlich zu machen versteht, daf$ er an der Last der Vergangenheit 
mitzutragen bereit ist, und zwar auch bei eigener subjektiver Unschuld, der 
wird nicht nur offene Ohren finden, sondern es unter Umstanden auch erleben, 
dafi der dstliche Partner Einsichten in eigene Schuldverflechtungen bekundet. 

Eine andere Voraussetzung, die man nur zu seinem Schaden und zum Schaden 
der Sache iibersehen kénnte, ist der Umstand, daf§ die Ostblockstaaten im Ein- 
flu&bereich der Sowjetunion liegen. Wer da meint, listig etwa auf die historische 
Russenabneigung der Polen anspielen zu kénnen, gerat auf den Holzweg. 
Erstens hat Polen jahrhundertelang sehr zu seinem Schaden immer wieder den 
Priigelknaben zwischen RufSland und Deutschland abgeben miissen, so daf die 
Neigung, sich wiederum zwischen diese beiden Stiihle zu setzen, auch unter 
Nichtkommunisten auferordentlich gering ist. Und zweitens hat sich auch in 
Polen herumgesprochen, daf$ gegenwartig nur noch eine Weltmacht an dieses 
Land grenzt: die Sowjetunion. Ebenso unergiebig wire es, auf einen Gegensatz 
zwischen den anderen Ostblockstaaten und der DDR zu spekulieren. Zwar gibt 
es selbstverstandlich auch innerhalb des Ostblocks kritische Beobachtungen iiber 
die sozialistischen Briider in der DDR. Es ware jedoch eine verhangnisvolle 
Fehleinschatzung, derartige Bemerkungen zu iiberschatzen und auf sie im Sinn 
von ,Austrocknungs*-Bemiihungen zu bauen. Auch wenn sich die Beziehungen 
zwischen den Ostblockstaaten nicht immer reibungslos entwickeln, sind sie doch 
(aus welchen Griinden immer) fester gefiigt als die Beziehungen zu den west- 
lichen Landern. Zuriicchaltung auch auf diesem Gebiet ist also geboten. 

Wer diese Voraussetzungen bedenkt und iiber die notwendige Portion Takt 
verfiigt, wird erfahren, daf die verschiedenartigen gesellschaftlichen und geisti- 
gen Positionen kein Hindernis fiir ein verstandnisvolles und der Verstandigung 
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dienendes Gesprach sind. Gewif lieSen sich im einzelnen noch zahlreiche Fragen 
und Probleme bezeichnen, die sich im Gesprach und in der Verbindung mit 
Menschen aus den Ostblocklandern ergeben. Sie hangen aber alle mit der Grund- 
einstellung zusammen, die man dazu mitbringt. Gewif werden. diese Bemiihun- 
gen nicht von heute auf morgen zum Ziel einer friedlichen Zusammenarbeit 
fiihren. Aber ohne sie ist diese Aufgabe noch schwerer zu lésen. 

Auch wenn man sich nicht von iibertriebenem Optimismus bestimmen aft 
und mit Bedauern feststellen muff, da& gerade im gegenwartigen Zeitpunkt 
besondere Probleme das Eingehen aufeinander erschweren, wird man doch beim 
Vergleich der Ausgangssituation von 1945 mit der Lage von 1967 sagen diirfen, 
da gewisse Fortschritte erzielt worden sind, die uns Mut machen kénnen. 
Geduld und intellektuelle Redlichkeit, Einsicht in die Realitaten und der un- 
erschiitterliche Wille zum Frieden werden sich auf die Dauer durchsetzen. 
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ADRIAN VAN BIEMEN 


Christen und Marxisten 
Zum Thema einer internationalen Studienwoche 


Wir wollen das Verhaltnis Ost-West studieren. Nicht nur damit wir besser 
Bescheid wissen, wie wichtig dies auch ist, sondern damit wir mithelfen kénnen 
die verstarrten ideologischen Fronten zu durchbrechen. Es ist ausgeschlossen, df 
der Westen den Osten militirisch tiberwindet, und es ist nicht méglich den Osten 
wirtschaftlich und kulturell zu iiberrennen. Umgekehrt ist es dem Osten nicht 
méglich den Westen auszuschalten. Damit hat sich die Notwendigkeit einer 
Koexistenz aufgeworfen. Wir kénnen auf die Dauer aber nicht ahnungslos 
nebeneinander leben. Wir — Ost und West — haben eine gemeinsame Aufgabe: 
in einer von Technik und der Naturwissenschaft immer starker beherrschten 
Welt eine menschliche und mitmenschliche Lebensweise méglich zu machen. 

Es kénnte sein, da& wir bei der Verkraftung dieser Problematik vieles von- 
einander lernen. Was der Osten vom Westen lernen kann und will ist nicht unsere 
Frage, obwohl hier die Prasentation der westlichen Ziele sehr wichtig sein 
kénnte. Was wir im Westen wohl kénnen, das ist genau zu iiberpriifen, wo der 
Kommunismus Situationen und Problemlésungen besser sieht als wir, zweitens 
inwieweit seine Zielsetzungen und die Wege und Mittel dazu besser dem Men- 
schen und der Mitmenschlichkeit dienen als die westlichen Modelle. 

Das Befreiende an der Tagung des Weltkirchenrates in Genf wahrend des 
letzten Sommers iiber das Thema Kirche und Gesellschaft war, daf die Kirchen, 
am meisten die sogenannten jungen Kirchen, jede Uberlegenheit, jede Arroganz, 
jede Rechthaberei der westlichen Kultur zuriickgewiesen haben. Ein Christ sollte 
beide Wirtschafts- und Kultursysteme kritisch priifen und nicht von vornherein 
sich einem verschreiben. Wir wollen versuchen in derselben Weise zu verfahren. 
Immer wieder wollen wir fragen, waran niche die Ostlichen ihre Sachen so; 
beantwortet ihr Resultat die gestellten Zielsetzungen? Wie ist das im 
Westen? Was haben wir von éstlichen Erfahrungen zu lernen? 

Das Thema der Berliner Studienwoche ist weit gefaft: 

Erstens miissen wir ganz kurz die Gegensatze in weltweiter Perspektive ab- 
tasten, zweitens: das Verhaltnis Ost-West in Europa in einigen ganz groben 
Linien skizzieren, drittens: die politischen, die wirtschaftlichen, die sozialen und 
die geistigen, oder besser die kulturellen Aspekte behandeln, viertens: die Frage 
aufwerfen — ohne sie vorschnell zu beantworten — was haben wir im Westen 
dabei zu lernen, zu welcher kritischen Beurteilung der. westlichen Gesellschafts- 
struktur sollten wir kommen, was muf im Westen grundsatzlich geandert wer- 
den? Wir werden dabei immer wieder die an der Weltkirchenkonferenz ge- 
auferten Meinungen mit ins Spiel bringen miissen. 

Die allerwichtigste Frage unseres Jahrhunderts ist: Wie verteilen wir Armut 
und Reichtum dieser Welt gerecht iiber die ganze Erde. Latein-Amerika, Afrika 
und Asien werden auf die Dauer ihre immer noch wachsende Armut — jedenfalls 
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relativ wachsende Armut — nicht tatenlos und gelassen vertragen. Wenn die 
reichen Vélker nicht anfangen, die Reichtiimer der Welt gerechter zu verteilen, 
dann werden die armen Vélker, meistens sind es auch die farbigen Vélker, den 
Westen dazu mit Gewalt zwingen. Die erste Frage ist also: wie stellen wir uns 
gegeniiber der Frage einer gerechteren Verteilung der Reichtiimer dieser Erde? 

Die zweite weltweite Frage ist: Wie kénnen die bisher unterentwickelten 
Vélker am besten und am schnellsten ihr Lebensniveau erhéhen? Welches Wirt- 
schaftssystem bietet diesen unterentwickelten Landern und Vélkern die besten 
Chancen? Was bietet ihnen die Garantie einer regelmafigen Wachstumsrate? 
Lohnt es die kapitalistische Methodik zu benutzen oder ist es besser, die kommu- 
nistische anzuwenden? Welche gute, welche bése Erfahrung hat man mit beiden 
Wirtschaftssystemen gemacht? Gibt es vielleicht eine dritte Weise, die die guten 
Elemente beider Systeme in sich vereinigt? 


Beide antagonistischen Systeme benutzen als Weg und Mittel die Technik und 
die dazugehérende Wissenschaft. Diese immer schneller sich entwickelnde Tech- 
nik bietet der Menschheit ungeahnte Vorteile, kann aber auch eine schreckhafte 
Bedrohung fiir die menschliche Existenz mit sich bringen. Ich denke dabei nicht 
an Atombomben, sondern an eine von der Technik her organisierte Gesellschaft, 
in der fiir eine wirklich menschliche Existenz kein Lebensraum mehr da ist. 
Wichtig ist daher die Frage: Wie versucht man im Osten, wie versucht man im 
Westen die folgenschwere Entwicklung der Technik zu bewaAltigen; zu bewAlti- 
gen in einer Weise, daf§ dabei eine menschliche Existenz méglich wird? 

Weil die Beantwortung dieser Fragen ungeheuer wichtig fiir alle Menschen ist, 
hat es keinen Sinn aneinander vorbei zu leben. Eben darum ist das Abbauen der 
Spannungen zwischen Ost und West so wichtig. 

Damit sind wir bei dem zweiten Fragenkomplex angelangt: Dem politischen 
Verhaltnis zwischen Ost und West. Klar ist, daf§ seit Jahrzehnten diese zwei 
politischen Systeme einander fiirchten. Jedes fiihlt sich vom andern fortwahrend 
bedroht. Ob die Griinde fiir dieses Gefiihl der Bedrohung richtig sind, ist nicht 
so wichtig; wichtiger ist, daf$ beide Machte einander als angriffsbereite Gegner 
einschatzen. Bis 1939 gab es einen ,Cordon Sanitaire* zwischen Ost und West - 
namlich Polen, die Tschechoslowakei, Ungarn, Osterreich, Jugoslawien. Die 
Torheit Hitlers hat diesen Cordon Sanitaire vernichtet und damit den Osten 
nahe an den Westen gebracht und umgekehrt. Nach allem was der Osten von 
Deutschland unter Hitler erlitten hat, ist nicht zu erwarten, da hier eine Ande- 
rung eintritt. 

Aufgabe ist und bleibt es daher, mit der Teilung zu leben und inzwischen alles 
zu tun, um die Gegensatze und Spannungen zu verringern. Der Westen muf ein- 
sehen, daf$ der Osten ihm miftrauisch gegeniibersteht. Jede Protzerei, jede Dro- 
hung des Westens kann fiir den Osten Anla& sein, ein- und d. h. anzugreifen. Um- 
gekehrt weif§ man im Westen nie, ob die Aufgabe der Weltrevolution vom Osten 
endgiiltig fallen gelassen ist oder nur zeitweilig. Die Spannungen werden wahr- 
scheinlich schwacher werden, wenn das Lebensniveau im Osten ungefahr dem des 
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Westens gleich geworden ist. Ko-existenz — bewaffneter Friede — ist also Anfang, 
die Fortsetzung kénnte eine langsam anwachsende Offenheit fiireinander sein, 
um dann iiberzugehen in normale Beziehungen zwischen Nachbarkontinenten. 

Diese Situation war fiir die christlichen Kirchen Anlaf, sich Gedanken iiber 
Entspannungsmdglichkeiten zu machen. In einem Studienband widmen Professor 
Gollwitzer und der Hollander Dr. Max Kohnstamm dieser Situation, dieser 
Aufgabe zwei wichtige Artikel. Gollwitzer weist den Kommunismus als Denk- 
weise und Lebensweise zuriick, er verweigert aber, sich mit einer atomaren Be- 
waffnung zu verteidigen. Auf Grund seines Glaubens sagt er unbedingt ,,Nein“ 
zu jeder Bewaffnung. Er fiigt hinzu, da Atomwaffen in den Handen Deutsch- 
lands eine fiirchterliche Bedrohung der ganzen Welt bedeuten wiirden, weil die 
revanchistischen Kreise in Deutschland noch immer michtig sind. Kohnstamm 
sieht die Gefahr an erster Stelle in den ideologischen Gegensatzen. Solange 
jede Ideologie die andere nur als eine Bedrohung der eigenen Existenz sieht, 
solange wird es iiberhaupt keine Entspannung geben. Kohnstamm ist nicht 
pessimistisch; denn die Zeit ,, wirkt* fiir Ru®land. Das heif$t: sobald das Lebens- 
niveau dem des Westens angeglichen ist, wird das Verhaltnis ungezwungener 
werden kénnen. 

Dazu kommt, daf sich in der kommunistischen Welt vieles geandert hat, oder 
in Anderung begriffen ist. Die Gegner des Systems oder der Machthaber werden 
nicht mehr ermordet, die Sowjetmenschen haben mehr Freiheit als je zuvor und 
es herrscht mehr Rechtssicherheit. Ubrigens lat die technische Entwicklung die 
friihere Starrheit des Systems nicht zu. Man erinnere sich der Auffassung Liber- 
mans auf wirtschaftlichem Gebiete. 

Dies alles darf man nicht interpretieren als ,Demokratisierung des Ostens“. 
Wohl aber zwingen die Anderungen den Westen, seine veralteten Vorstellungen 
vom Osten zu revidieren. Umgekehrt muf der Osten seine iiberalteten und ideo- 
logisch fundierten Vorstellungen vom Westen revidieren. Der Westen, so meint 
Kohnstamm, kann auf die Entwicklung im Osten fast keinen Einfluf ausiiben. 
Wohl aber kann der Westen dem Osten beweisen, daf es ihm um eine gerechte 
Welt geht, dadurch, daf er seine riesigen Produktionskapazitaten benutzt, um 
den wirtschaftlich zuriickgebliebenen Landern zu helfen ihre fast unldslichen 
Probleme zu lésen. Notwendig dazu ist aber, daf& die nationalen Gegensatze 
verschwinden oder iiberwunden werden und Europa eine wirkliche wirtschaft- 
liche, soziale, kulturelle und politische Einheit wird. 

In diesem Rahmen findet das geteilte Deutschland seine richtige Bewertung. 
Man darf, sagt Gollwitzer, von den europadischen Vélkern nicht verlangen, daf 
sie, nachdem sie schwer unter deutscher Herrschaft gelitten haben, die Folgen der 
bésen Tat, die Teilung Deutschlands, als das wichtigste politische Problem der 
Welt sehen. Jedenfalls die jungen Kirchen, die selber in von Europa wahnsinnig 
umgrenzten Gebieten leben, sehen die Teilung Deutschlands nicht als eines der 
vornehmsten Probleme der heutigen Weltlage. Gollwitzer versteht, daf die iiber- 
fallenen Nachbarn sich nicht nach einem vereinigten starken Deutschland sehnen. 
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Die Hauptfrage des ideologischen Gegensatzes heift: Ist geistige Koexistenz 
méglich? Kann man Christ sein in einer kommunistischen Gesellschaft? Ist ein 
Gesprach zwischen Ost und West méglich oder gibt es iiberhaupt keine Méglich- 
keit einander zu verstehen? 

Ich michte diese Frage zuerst von westlicher Seite andeuten. Persénlich habe 
ich in Bentveld die Erfahrung gemacht, da man mit jungen Kommunisten — es 
handelte sich um tschechische Studenten - verniinftig reden kann. Es gab bei 
ihnen viele falsche Vorstellungen vom Christ-sein und vom Glaubens-akt, die 
man mit viel Geduld zu klaren versuchen kann. Umgekehrt waren sie mit 
metaphysischen Fragen beschaftigt in einer Weise, die wir im Westen nicht fiir 
méglich gehalten hatten. Dieses Gesprach ist méglich und ware zu vertiefen. 
Wichtiger ist noch die Frage, ob und wie man in einer kommunistischen Gesell- 
schaft Christ sein kann und dies nicht in einem Ecklein, sondern ganz klar und 
offen. 

Inzwischen gibt es auch Auferungen zu dieser Thematik von dstlicher Seite. 
Ich méchte einer Vorlesung des tschechischen Professors Machovec einige wichtige 
Gedanken entnehmen. Er sagte: , Wir wollen den Dialog, nicht Monologe, ob es 
ein Apparatschik will oder nicht“ und ,Wenn ich mit einem Christen spreche, 
dann will ich von ihm lernen, wie er mir erméglicht, mehr Marxist zu sein“. 
Umgekehrt will er mit den Christen in der Weise ins Gesprach kommen, daf der 
Christ sich selbst besser verstehen lernt. 

Ich zitiere aus seinem Buch ,,Marxismus und dialektische Theologie*: 

Weit wichtiger ware ein Versuch, Situationen herbeizufiihren, in denen er sich 
selbst véllig verstande, lernte, sich konsequent und rational jene natiirlichen 
Lebensumstande und Krisen zu erkliren, die ihn einmal dazu gefiihrt haben, 
an ,,Ubernatiirliches“, an ,, Jenseitigkeit*, an ,,Gottes Sache“ zu glauben. (180) 

Ich méchte diesem Buch noch einige wesentlichhe Gedanken entnehmen. Der 
Christ sollte verstehen, daf$ der Marxismus vor allem eine ,praktische Lésung 
aller Probleme, die in der menschlichen Gesellschaft, im menschlichen Zusammen- 
leben... auftauchen* anstrebt. (161) Scharfer noch definiert Machovec, daf der 
unreligidse Kommunismus auch jene existentiellen und ethischen Probleme zu 
lésen versucht, die sie, die Christen, ebenfalls lésen wollen. (162) 

Der Marxist kann den glaubenden Menschen auch positiv verstehen, namlich 
als lebendigen Protest gegen den wuchernden Kapitalismus. Weiter ,hat es 
keinen Sinn, dem Christentum vorzuwerfen, seine Moral habe Mangel, denn 
nach Ansicht der dialektischen Theologen ist der Sinn der Botschaft Jesu vor 
allem eschatologisch zu verstehen, das ueift die Bibel ist kein Lehrbuch fiir 
Moral, sondern Ausblick in eine andere Welt.“ (183) Die Worte ,,Ausblick in 
eine andere Welt“ sind dem Marxisten sehr wichtig. Wie ihm auch das humani- 
stische Gedankengut in der Bibel auferordentlich wichtig ist. Machovec weif sich 
mit diesen Gedanken eng mit Marx und Engels verbunden. ,,Gerade im Marxis- 
mus wurde doch (schon durch Marx una Engels) gezeigt, da jede Religion auf 
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ihre Art auch irdische ,Botschaft’ und ein gewisser Protest gegen die Not der 
;Welt’? war, wenn auch nicht allein das.“ (185) 

Der Dialog ist méglich, weil der Marxist, obwohl er grundsatzlich jede Reli- 
giositat ablehnt, doch die Verehrer des Evangeliums achten kann. ,Soweit sie 
unter Evangelium vor allem die Ideale des ,KGnigreichs Gottes auf Erden’, der 
,tatigen Niachstenliebe, briiderlichen Solidaritat, Hilfe fiir die Leidenden’ ver- 
stehen.“ (186) 

In seinem im Friihjahr 1966 im Haag gehaltenen Vortrag beriihrte Machovec 
noch andere, tieferbohrende Fragen. Der Marxismus ist kein vollendetes System, 
er muf umgedeutet, den heutigen Umstanden angepaft werden. Aber auch in der 
Praxis steht der iiberzeugte Kommunist vor Verlegenheiten. Denn obwohl es 
keinen Klassenkampf mehr gibt, das Paradies ist auch noch nicht da! Es gibt 
keine Ausbeuter mehr, aber wenn der Mensch seinem Chef offen seine Meinung 
sagt, bekommt er Schwierigkeiten. So fragt der Atheist, wie der Christ oder der 
Existentialphilosoph diese Probleme zu lésen versucht. Die Rolle der Arbeiter- 
klasse zu mythologisieren hat keinen Sinn. Man muf gestehen, daf fiir viele 
Menschen das Wichtigste im Leben ist ,welcher Fufballklub gegen welchen am 
Sonntag spielen wird?“. 

Eben darum hat der iiberzeugte Kommunist heute bescheiden, selbstkritisch 
und offen zu sein, denn die schwierigste Frage ist: ,,Wie miissen wir weiter- 
gehen?“ Marx wollte die wirtschaftlichen und die sozialen Fragen lésen, aber 
Machovec sieht heute den Sinn des Marxismus vor allem im Humanismus, das 
heift in einem vollauthentischen menschlichen Leben fiir jeden. ,,.Der Platz des 
Marxismus ist in der anerkannten Geschichte des Humanismus. Darum kénnen 
wir bei den jungen Menschen nicht mit Marxismus beginnen, sondern mit dem 
Humanismus.“ Man will den Marxismus bis in seinen tiefsten Wurzeln befra- 
gen, aber bestimmt nicht bei dem Marxismus verbleiben. Man will die Bediirf- 
nisse, die Note des 20. Jahrhunderts diagnostizieren. Denn es gibt im Kommunis- 
mus noch soziale Unterschiede, wie es in der Welt noch Hunger gibt. Wir wissen, 
da die Jugend Romantik braucht und daf vielen Menschen, darunter iiber- 
zeugten Kommunisten, ein Gefiihl der Sinnlosigkeit des Lebens und des Kampfes 
anhaftet. Darum muf der Marxist offen und dynamisch bleiben, eben darum 
braucht auch er einen wirklichen Dialog mit dem Westen und mit den Christen 
im Westen und Osten. 
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ROBERT JUNGK 


V oraussage, Voraussicht und Entwurf 
Mitarbett an der Zukunft 


Es ist meine Absicht, von einer neuen geistigen Bemiihung zu berichten, einer 
neu entstehenden Disziplin des Denkens und Erfindens, die gerade ihre ersten 
Schritte macht und infolgedessen noch leicht stolpert. Sie ist so jung, daf& sich 
ihre Vater noch nicht einmal auf einen Namen einigen konnten. Manche nennen 
sie ,Futurologie“ — eine Pragung, die nicht nur sprachlich eine unsichere Gang- 
art verrat, indem sie Latein und Griechisch vermengt, sondern auferdem noch 
fatale Assoziationen an ,,Astrologie* hervorruft. Andere sprechen von ,,Pro- 
spektive* oder ,prospektivischem Denken“, wieder andere von ,Zukunfts- 
wissenschaft*. Am befriedigendsten scheint mir vorlaufig noch der von Karl Stein- 
buch verwendete Ausdruck ,Zukunftsforschung“ zu sein, aber auch damit 
scheint mir eigentlich nur ein Teil der Methoden, sich dem Kommenden zu 
nahern, erfaft zu werden, namlich nur die logisch-rationalen Versuche, das 
» Noch-nicht-Geschehene* zu studieren. Die Praxis der Beschaftigung mit der 
Zukunft hat aber, wie ich spater etwas ausfiihrlicher beschreiben werde, gezeigt, 
daf dieser Weg verhaltnismafig bald aufhért, namlich dort, wo das ,,.Futurum“ 
nicht mehr errechenbar, nicht mehr beweisbar ist, sondern in die dem strengen 
Wissenschaftler immer etwas unheimlichen Gefilde der Ahnung und der Phan- 
tasie iibergeht. Uber Art und Namen der neuen Disziplin gibt es also in diesem 
Friihstadium noch keine Einigung. Einig ist man sich nur iiber eines: namlich 
iiber die Notwendigkeit, die Zukunft im gegenwartigen Zeitpunkt etwas genauer 
zu ersehen, ein wenig zu erhellen — gerade in diesem Zeitpunkt der Menschen- 
geschichte, der so voller Gefahren und so voller Méglichkeiten ist. 

Ich erwahne nur einige dieser Gefahren: die Bevélkerungsexplosion, in der 
wir uns befinden, die Atomexplosion, vor der wir uns fiirchten, die ,,Freizeit- 
explosion“, die uns mit Arbeitslosigkeit und Langeweile droht, die grofe Land- 
zerstérung, die durch die immer starker chaotische Besiedlung und Ausbeutung 
der Erde hervorgerufen wird und die das gesamte Skologische Gleichgewicht 
unserer Heimaterde in Gefahr bringt. Alle diese Erscheinungen zusammen lassen 
sich unter einen gemeinsamen Nenner bringen. Man kann von ihnen sagen, daf 
sie nicht nur wie andere Dinge, andere Erfindungen, andere Techniken, die wir 
bisher kannten, den Raum verandern, in den Raum hineingreifen, sondern daf 
sie ,in die Zukunft hineingreifen*, daf sie ,,zeitgreifend“ sind. Gewif$ hat der 
Mensch schon immer in einem bestimmten Mafe die vor ihm liegende Zeit 
beeinflu&t, aber das waren nur kleine Kratzer, die wieder weggewischt wurden, 
kleine Stéfe, die wieder verebbten und von anderen abgelést wurden. Heute 
haben wir es mit viel weiterreichenden, tieferen Erschiitterungen zu tun, irre- 
versiblen Phanomenen, Erscheinungen und Handlungen, die unter Umstanden 
die ganze Zukunft in Frage stellen, die durch Menschentat oder vielmehr Men- 
schenuntat der kommenden Geschichte den Lebensfaden abschneiden kénnten. 
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Man hort heute dfter, da& die Zukunft, die einst dem Walten ,,héherer Schick- 
salsmachte“ zugeschrieben wurde, nunmehr von den Menschen gemacht werde. 
Ich halte das vorlaufig fiir eine viel zu anspruchsvolle Formulierung. ,.Machen“ 
impliziert namlich das zielgerichtete Wollen und Planen, ,machen“ heifst doch 
wohl, daf& der Machende die Hinde und die Handwerkszeuge zu beherrschen, 
zu lenken versteht. All das trifft auf den Umgang des heutigen Menschen mit der 
Zukunft nicht zu. Er gestaltet sie nicht, sondern pfuscht an ihr herum. Er leitet 
Prozesse ein, deren Entwicklung er kaum iibersieht, er lést Entwicklungen aus, 
deren Folgen ihm unbekannt sind. Die Konsequenzen eines gedanklich genauen 
Forschens sind nur zu oft Verwirrung, die Folgen seiner angewandten Prizisions- 
technik fiihren das Unpraziseste herbei, das man sich vorstellen kann, das Chaos 
und vollige Verwirrung. 

Aus dieser Paradoxie, aus dieser Not, aus der drangenden, qualenden Frage: 
» Wie kann die Summe von so viel gewissenhafter Arbeit zu derart gewissenlosen 
Handlungen fiihren?* scheint mir die neue Bemiihung um die Zukunft eigentlich 
entstanden zu sein. Sie entstammt nicht der heiligen Neugier, auf die sich die 
Naturforscher berufen, sie ist nicht in erster Linie Erkenntnisstreben um der 
Erkenntnis willen, sie entspringt ,der Angst und der Hoffnung* — um damit das 
Thema eines Darmstadter Gespraches zu erwahnen -, sie ist vorlaufig ein noch 
héchst unvollkommener Versuch, mit einer Notlage, mit einer Zwangslage fertig 
zu werden und ihr zu stevern. Ich muf dieses zwingende Motiv an den Anfang 
meiner Ausfiihrungen setzen, weil ich meine, daf erkenntnistheoretische oder 
aus einem scientistischen Perfektionismus stammenden Einwande gegen Bemii- 
hungen um mehr Weitsicht, um mehr Voraussicht und Vorsicht, um mehr 
Wissen und Gewissen und daraus entspringender Verantwortung fiir diese Welt 
und die Welt unserer Kinder die brennende Notwendigkeit einer solchen Tatig- 
keit auf keinen Fall beseitigen wird. Dennis Gabor, ein heute in England arbei- 
tender Physiker ungarischer Geburt, friiher enger Mitarbeiter von Einstein, hat 
einmal geschrieben: Diese rein kritische, diese rein scientistische Haltung der 
Intellektuellen in unserer Zeit erinnere ihn an die trahison des clercs, den Verrat 
der Intellektuellen, von dem Julien Benda nach dem ersten Weltkrieg geschrieben 
hatte. Damals verrieten die Intellektuellen die Menschheit, indem sie sich dem 
Nationalismus zuwendeten, heute verraten sie die Menschheit vielleicht, indem 
sie resignieren und sich damit begniigen, nur Diagnosen zu stellen und niemals 
Therapien vorzuschlagen. Das wurde, wenn ich mich recht erinnere, im Jahre 
1957 in der Zeitschrift ,Encounter“ in einem Aufsatz ,Inventing the future“ 
geschrieben, und seither ist manches geschehen. Seither ist die Beschaftigung mit 
der Erkenntnis und der Gestaltung der Zukunft ein weltweites Phanomen ge- 
worden, und man kann heute diese trahison des clercs nicht mehr sehr vielen 
Intellektuellen vorwerfen. Es gibt plétzlich eine solche Fiille, einen solchen An- 
sturm der Bemiihungen um die Zukunft, da& man Stunden damit verbringen — 
k6nnte, nur einen Katalog dieser Bemiihungen herunterzulesen. 
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In Frankreich hat sich eine von der Regierung eingesetzte Kommission her- 
vorragender wissenschaftlicher Persénlichkeiten mit den ,,Perspektiven des 
Jahres 1985“ beschaftigt und diese Ansichten publiziert und 6ffentlich zur 
Diskussion gestellt. In England sind im Regierungsauftrag bis in die siebziger 
Jahre hineinreichende Perspektiven entworfen worden. In der Sowjetunion 
wurden die auf dem 23. Parteitag von Chruschtschow vorgebrachten Ziele fiir 
die achtziger Jahre als so unbefriedigend und vage empfunden, daf ein grofes 
Gesprich iiber die Welt in den nachsten 10 Jaren stattfinden wird. In den USA 
hat sich an der Bostoner Academy of Arts and Sciences eine ,Commission for 
the year 2000* unter der Leitung des bekannten Soziologen Daniel Bell gebildet, 
die seither an Methoden, neuen Konzeptionen, neuen gesellschaftlichen Modellen 
fiir die Zukunft arbeitet. An einer der beiden bedeutendsten technischen Hoch- 
schulen der USA, dem Massachussets Institut of Technology, fand 1966 im Okto- 
ber eine grofe, von Soziologen, Sozialpsychologen, Philosophen, Politologen, 
Planern und vor allem Architekten beschickte Konferenz statt, die den bezeich- 
nenden Titel tragt ,Inventing the Future Environment* (Erfindung der kiinfti- 
gen Umgebung), die den Untertitel tragt: ,,Possible Futures and their Relations 
to Man controlled Environment“ — (Mégliche Zukiinfte und ihre Beziehungen zu 
einer vom Menschen kontrollierten Umgebung) — nicht mehr nur eine Zukunft, 
sondern mehrere mégliche Zukiinfte also. Ebenfalls in den USA haben sich acht 
amerikanische Bundesstaaten zusammengetan, um wissenschaftliche Studien iiber 
eine Erziehung fiir die Zukunft zu betreiben. Und in Deutschland? In Deutsch- 
land gibt es das Darmstadter Gesprach iiber die Zukunft — es gibt auch schon 
etwas mehr. Es gab zum Beispiel im vergangenen Juli das zukunftsorientierte 
Seminar iiber Forschung und Planung, das die Studiengruppe fiir Systemfor- 
schung in Heidelberg veranstaltete; es gibt die nachste Jahrestagung des Bundes 
deutscher Architekten, die unter dem Motto ,Wie werden wir weiterleben?“ 
Wissenschaftler, Philosophen und Theologen mit den Erbauern unserer heute 
noch meist so unwirtlichen Stadte zusammenfiihren wird. Auch die Tagung der 
Berliner Evangelischen Akademie iiber ,,.Deutschland 1985 — Entwurf fiir eine 
Neue Welt* im Herbst 1965 ist zu erwahnen. 

Diese hier — wie gesagt — ohne besondere Systematik genannten ,,Zukunfts- 
gesprache“ und ,Zukunftsstudien* geben nur einen Bruchteil der Instanzen 
wieder, die sich zum Teil seit einigen Jahren, oft erst seit einigen Monaten, mit 
einer seridsen ,Erforschung der Zukunft“ befassen, allerdings ist das von mir 
erwahnte ,Muster“ im Grunde deshalb eigentlich nicht reprasentativ, weil ich 
nur zivile und 6ffentliche Zukunftsarbeitex erwahnt habe. Die weitaus gréfte 
Zahl der nun schon in die Hunderte gehenden Institute oder prognostischen 
Abteilungen, die sich mit der Welt von morgen befassen, sind der Strategie der 
Militarstabe oder der wirtschaftlichen Grofunternehmen gewidmet, eine Tat- 
sache, die, falls dieses nur wenigen bekannte Ubergewicht bestehen bleibt, nicht 
ohne Einflu& auf unser aller Zukunft bleiben diirfte. Denn wer die Zukunft 
besser kennt, der wird sie auch am. ehesten nach seinen Konzepten zu ordnen 
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versuchen. Hief es einst ,,Wissen ist Macht*, so muf§ man heute hinzufiigen: 
» Voraus*-Wissen ist Macht — und dieses Vorauswissen ist heute in einem er- 
schreckenden Mafe das Monopol kleiner Gruppen, die nicht einmal zugeben, 
daf sie sich um Vorauswissen bemiihen, die sogar in der Offentlichkeit immer 
wieder gegen Planung und gegen Zukunftsforschung als eine angeblich irrationale 
Tatigkeit Stellung nehmen — vielleicht um dieses Monopol zu behalten. Neben 
der erwahnten Not, die uns zur Zukunftsforschung zwingt, einer Not, von der 
wir alle wissen, ist es der Drang nach Macht, der heute vor allem die Zukunfts- 
forschung befliigelt. 

Ich méchte nun, nachdem ich — hoffentlich nicht vergeblich — versucht habe 
zu zeigen, daf die Bemiihung um die Zukunft keine miifige Spielerei mehr ist, 
wie manche skeptische Soziologen annehmen, kein Spiel von Schwarmern, an 
dem sich nur Schwarmer beteiligen, sondern an dem auch Realisten teilnehmen, 
von einigen der letzten methodischen Entwicklungen auf diesem Gebiet berich- 
ten. Man kann daraus vor allem eines sehen: dafs die heutige Zukunftsforschung 
sich in ihrem Stil vor allem in einem von friiheren Zukunftsprophezeiungen 
unterscheidet: Sie ist eminent selbstkritisch. Weder versucht sie, vdllige Genauig- 
keit noch allgemeingiiltige objektive Wahrheitsgehalte fiir sich zu beanspruchen. 
Als typische Auferung méchte ich einen Satz aus der Einladung der vorhin 
erwahnten amerikanischen Architektenkonferenz zitieren. Dort heift es: ,,Wir 
sind gliicklich dariiber, da die Zukunft offen ist und deshalb in keinem absolu- 
ten Sinn erkannt werden kann. Das schlieft aber die Erkundung der Grenzen 
des Méglichen nicht aus, auch nicht das Umreifen und die Bewertung von 
Zukunftsméglichkeiten und ihre kritischhe Bewertung. Ferner wollen wir die 
Beziehung zwischen augenblicklichen Handlungen und méglichen Folgen, még- 
lichen Zukiinften analysieren. Die Aufgabe der Teilnehmer an unserer Konferenz 
ware es, durch diese Beschaftigung zu einem besseren Verstandnis der Gegen- 
wart und der Zukunft zu kommen.“ 


Es handelt sich also in diesem Falle weniger um den Versuch, Architekten fiir 
ihre kiinftige Arbeit genaue Tips zu geben, sondern vielmehr darum, sie 
»zukunftsempfindlich*, zukunftsoffen zu machen und damit wahrscheinlich sehr 
»gegenwartskritisch*. Nun geben sich aber die vorhin bereits erwahnten soge- 
nannten ,look-out-institutions“ und prognostischen Abteilungen der General- 
stabler, Unternehmensfiihrer, Wirtschaftsexperten, Regionalplaner und so weiter 
nicht mit solchen allgemeinen Sensibilisierungen zufrieden. Sie wollen klar 
definierte Angaben, genauer formulierte Einsichten. Und sie miissen sie auch 
haben, um einigermafen wahrscheinlich und verniinftig planen zu kénnen. Als 
meistverwendete Methode der Prognostik wird ihnen heute eine im Grunde 
schon alte, aber inzwischen sehr viel flexiblere und verfeinertere Methode angebo- 
ten: die Extrapolation. Von ihr spricht Steinbuch, wenn er sagt: ,,Zukunfts- 
forschung geht von der Erfahrungstatsache aus, daf§ Verinderungen der tech- 
nischen, soziologischen und politischen Situationen nicht ,irgendwie‘ vorgegeben 
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sind, sondern — mindestens teilweise — auf stetigen Fortsetzungen schon vorher 
analysierbarer Entwicklungstendenzen beruhen.“ 


Derartige Extrapolationen sind — wie auch von anderen Zukunftsforschern 
festgestellt wurde — besonders erfolgreich, wenn die Zahl der Fakten, aus denen 
kiinftige ,trends* abgelesen und dann in die Zukunft hineinprojiziert werden, 
mdglichst gro, méglichst dicht ist. Wahrend friihere Voraussagen der Zukunft 
oft nur versuchten, die Zukunft aus einem einzigen Hauptfaktor, aus einem 
wichtigen Faktor zu ermitteln, sind die Zukunftsforscher der Ansicht, daf nur 
eine Fiille von Fakten echte, einigermafen wahrscheinliche Zukunftsbilder ge- 
wahren kann. Marvin Adelson, einer der fiihrenden Mitarbeiter einer vom 
amerikanischen Staat finanzierten sogenannten ,Denkfabrik*, der ,,Systems 
Development Corporation“ in Santa Monica, einer Organisation, die sich vor 
allen Dingen mit neuen Techniken der Datenhortung, der Datenverarbeitung 
und der Datenkorrelierung befaft, fiihrt dazu aus: ,Die Welt enthalt mehr 
und mehr mégliche Quellen von bedeutsamem Einflu&. Das bedingt, da die 
Antizipation des Kommenden das Abwiagen einer immer gréferen Zahl von 
Vorbedingungen erfordert. Daher muf ein Modell eines sozialen und politischen 
Phanomens unter Umstanden sehr komplex sein. In der Vergangenheit hatten 
wir grofe Schwierigkeiten, Modelle von der notwendigen Griéfe und Kompli- 
ziertheit zu konstruieren. Jetzt aber, seit dem Aufkommen der Computer, ist 
es méglich geworden, Modelle auf einen sehr hohen Grad von Komplexitat zu 
bringen.“ 

Tatsachlich spielen die elektronischen Datengerate in diesem Stadium der 
Zukunftsermittlung eine Rolle, die gelegentlich mit der Erfindung des Fernrohrs 
verglichen worden ist. Sie erst erméglichen eine Sicht, eine Weitsicht, eine Ober- 
sicht in der Fiille, in der Unsumme der Einzeldaten. Sie kénnen die Daten horten, 
sie kénnen sie deuten, sie kénnen sie miteinander in Verbindung bringen, sie 
kénnen sie in die Zukunft hinaus weiterentwickeln und weiterspielen. Ganz 
besonders wichtig aber ist es, daf& mit Hilfe der Datengerate wesentliche Ver- 
feinerungen der auf Extrapolation beruhenden Prognosen méglich werden. 

1. Die in mathematischen Modellen formulierten Bestandsaufnahmen der 
Gegenwart kénnen mit Hilfe des Computers dynamisch verwendet werden, das 
heif&t, man kann verschiedene, nicht feststehende, variable Entwicklungsméglich- 
keiten und Entwicklungsgeschwindigkeiten rechnerisch simulieren und verschieden 
durchspielen. 

2. Es ist in viel héherem Grade als friiher médglich, den Einfluf& und die 
Abhiangigkeit der einzelnen Faktoren voueinander und ihren Einfluf aufein- 
ander festzustellen. 


3. Es kénnen in ein solches Modell als ,,offenes System“ standig weiter neue 
Fakten (seien es neue soziale und politische Entwicklungen oder wissenschaft- 
liche Erkenntnisse oder technische Erfindungen) aufgenommen, hineingefiittert 
werden. Die Prognosen, die aus den Maschinen herauskommen, werden also 
niemals als ,fertig* angesehen, sondern standig im status nascendi, standig in 
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Entwicklung, und sind so weit als méglich, soweit es namlich erfahrbares Wissen 
gibt, up to date. Zu diesen laufend einstrémenden neuen Fakten gehéren auch 
Meldungen iiber die verindernden Wirkungen, die von friiheren Prognosen selbst 
ausgehen. Denn Voraussagen, wie etwa die heutzutage oft gehérten Extra- 
polationen iiber die Vermehrung der Erdbevilkerung, der Automobile, des 
rasenden Verbrauchs von Rohmaterial und anderem mehr, iiben selbstverstand- 
lich einen Einfluf aus, der die Prognose, die einmal gemacht worden war, 
ungenau macht. Auch dieser verainderte Einflu& wird nun wieder in die neue 
Prognose aufgenommen. 


4. Es kénnen in derartige, faktenreiche Computermodelle aufer den schon 
bekannten, auf verifizierbaren Fakten beruhenden Variablen noch andere hypo- 
thetische, erfundene Variabeln eingefiihrt werden. Man kann also auch die 
Wirkung von zunichst nur vermuteten spateren Entwicklungen festzustellen ver- 
suchen. 

So raffiniert nun diese durch Computerextrapolationen gewonnenen Zu- 
kunftsberechnungen auch sein mégen, es gibt doch eine grofe Reihe berechtigter 
Einwande gegen sie. Ich méchte vor allen Dingen zwei davon erwahnen. Der 
erste Einwand ist die von mir bereits kurz erwahnte ,Subjektivitat* und 
Interessengebundenheit der Zukunftsberechnung. Muf nicht eine Zukunftsberech- 
nung, die sich wissenschaftlich gibt und mit wissenschaftlichen Mitteln arbeitet, 
die heutzutage in Warschau, Washington, Paris, London, Moskau oder gar in 
Peking ausgearbeitet wiirde — und wenn’s das gibe, vielleicht sogar in Bonn! - 
zu vollig verschiedenen Ergebnissen fiihren? Wird nicht eine Zukunftsstudie 
stets von denen beeinflu&t, die sie machen, die die Fakten eingeben, die sie 
auswahlen, und zwar in einer Art, die sie selber oft nicht ahnen, weil ihnen 
eben gewisse Fakten gar nicht wichtig erscheinen, weil sie sie gar nicht sehen, 
weil sie in ihrem Gesichtskreis nicht bestehen? Jede Zukunftsstudie ist not- 
wendigerweise das Resultat der unvermeidlichen Bedingtheit, Bezogenheit ihrer 
Autoren durch Alter, Beruf, Religion, Rasse, soziale Stellung, bewuSte oder 
unbewuSte weltanschauliche Vorurteile und noch vieles mehr. Ware es daher 
nicht ,,wissenschaftlicher® (im eigentlichen Sinn des Wortes), jeden Anspruch auf 
komplette Objektivitait der Prognosen aufzugeben? Verbirgt sich nicht bei denen, 
die glauben, daf man objektive Zukunftsprognosen erstellen kénne, die also von 
unvermeidlichen Zukunftsentwicklungen sprechen — dazu gehéren ja gerade 
angebliche Rationalisten —, immer noch der unaustreibbare Gedanke, daf letzt- 
lich eine héhere Schicksalsmacht die Zukunft bestimmt und nicht der Mensch mit 
all seiner Verschiedenheit, mit all seinen Unsicherheiten, mit all seinen Zweifeln 
und mit all seinen Wandlungen. 

Das zweite und eigentlich noch schwerere Bedenken gegen die Extrapolationen 
ergibt sich aus folgendem: Wenn sich die Extrapolation nur auf bereits verifizier- 
bare Fakten stiitzt, so bleibt sie in gewisser Hinsicht stets Gefangene der Gegen- 
wart, ist sie stets nur Verlangerung, Projektion, Vergréferung des Gegenwir- 
tigen in die Zukunft hinein. 
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Interessanterweise hat auf diese Problematik, die iibrigens Karl Popper prin- 
zipiell und erkenntnistheoretisch schon sehr viel friiher herauszuarbeiten versucht 
hat, ein anderer Mitarbeiter der ,,Systems Development Corporation“ hingewie- 
sen, also einer der iibrigens mit Tausenden von Menschen beschickten Denk- 
fabrik, die sich mit Fakten zu beschaftigen hat, deren Hauptarbeitsmaterial und 
Hauptgegenstand der Umgang mit Fakten ist. Dieser Mitarbeiter ist der in der 
Tiirkei geborene Amerikaner Hasan Ozbekhan. Er kritisiert, daf$ unser Geist 
darauf hinerzogen werde, die Zukunft von der Warte gegenwirtiger Gewif- 
heiten zu sehen und alles, was iiber derartige Gewifheiten hinausreicht, ent- 
weder zu ignorieren oder als irrelevant abzutun. Eine solche auf Nummer sicher 
gehende Betrachtungsweise kénne schwerwiegende Konsequenzen haben, meinte 
Ozbekhan. Er sagte dariiber weiter: ,,Erstens ist es klar, daf$ wir damit unseren 
Gesichtskreis auf jene konfusen, schwerfallig strukturierten Ansichten, Institu- 
tionen und Beziehungen beschranken, die jetzt gerade die Szene beherrschen. 
Zweitens begniigen wir uns dann mit Auffassungen von der Zukunft, die auf 
der Machbarkeit entsprechend dem augenblicklichen Stand unserer Technik 
griinden. Es ist dann alles, was wir von der Zukunft sehen, doch wieder nur das, 
was wir sowieso schon haben, nur ein paar Nummern gréfer.“ 

Eine solche gegenwartsgebundene, weitgehend gegenwartsgebundene Zukunfts- 
schau beruht wohl vor allem auf einer zu engstirnigen Interpretation des 
Begriffs ,,wirklich*. Als ,,wirklich“ gilt bei den meisten Menschen heute nur das, 
was es schon gibt, was schon greifbar ist, und nicht das, was sich bereits andeutet 
und was bereits méglich ist. Was hatten aber Physiker vor noch gar nicht so 
langer Zeit von der , Wirklichkeit* jener Strahlen gehalten, deren Existenz dann 
von Réntgen nachgewiesen wurde? Sie waren als unwirkliche Phantastereien 
verschrieen worden. Sprach einer vor hundert Jahren vom Menschenflug, so war 
er ein Traumer; beschaftigte er sich vor fiinfzig Jahren mit Fliigen ins Weltall, 
so hielt man ihn fiir einen gefahrlichen Scharlatan, spekulierte er vor nur dreifig 
Jahren iiber die Méglichkeit, Energie aus Atomen zu gewinnen, so mufte er sich 
von niemand anderem als von dem gewif nicht phantasielosen und sogar kiihnen 
damaligen fiihrenden Atomforscher Rutherford sagen lassen, seine Vermutun- 
gen seien ,purer Mondenschein*. Kurz — wir leben ja gerade in einem Zeitalter, 
in dem das Unwirkliche sehr haufig und sehr schnell wirklich wird, und gerade 
die zukunftstrachtigen Ereignisse k6nnen daher nicht immer als ,,stetige Fort- 
setzungen schon vorher vorhandener Entwicklungstendenzen“ vorausgesehen 
werden, sondern sind sehr haufig, zumindestens fiir unsere Wahrnehmung, Ent- 
wicklungsspriinge, die den bis dahin existierenden Bezugsrahmen vollstandig 
sprengen. 

Ich habe vor allem zwei Einwande gegen die Prognosen, wie sie heute meist 
durch raffinierte Formen der Extrapolation erstellt werden, angefiihrt. Es wer- 
den, je mehr geistige Kapazitaten sich mit dem Studium der Zukunft befassen 
und vor allem je mehr Vergleichsméglichkeiten es zwischen Prognosen und den 
dann tatsachlich eingetretenen Ereignissen méglich werden, auch immer mehr 
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Fehlerquellen entdeckt werden. (Bisher haben wir kaum die Méglichkeit, ganz 
exakt zu vergleichen, wie stellt sich die Voraussage zu der dann tatsachlich ein- 
getretenen Wirklichkeit? Wo sind die Fehlerquellen? Weshalb war diese Vor- 
aussage damals falsch?) Trotz alledem glaube ich, daf es sich lohnt, Zukunfts- 
forschung, und zwar auch diese ,rational-objektive* Zukunftsforschung, zu 
betreiben. Und zwar meiner Ansicht nach vornehmlich aus zwei Griinden: 

1. Es gibt zweifellos eine ganze Reihe Erscheinungen, die tatsachlich Fort- 
setzungen bereits bekannter Entwicklungen sind. Jede Verringerung der Un- 
gewifheit iiber kiinftige Entwicklungen (und betrage sie auch nur fiinf bis dreifsig 
Prozent) verringert daher die Chancen von Fehlkalkulation und Katastrophe. 

2. Die Beschaftigung mit den méglichen Folgen von Entscheidungen sowohl 
im negativen wie im positiven Sinn, das hei&t durch Verhinderung oder Fér- 
derung einer Aktion, iibt starke und notwendige, erzieherische Einfliisse auf die 
Entscheidungstrager aus. Sie macht sie vorsichtiger, sie macht sie zukunftsoffener, 
sie gibt ihnen die Erfahrung, daf§ die Wandlung nicht zu fiirchten ist, sondern 
da man ihr entgegengehen und mit ihr fertig werden kann. Diese zweite 
erzieherische, diese geistige Wirkung der Beschaftigung mit Voraussagen scheint 
mir allein schon wert zu sein, sich mit solchen — wie gesagt sehr unvollkom- 
menen — Voraussagen zu beschaftigen. 

Nun bemiihen sich aber verschiedene Richtungen der Zukunftsforschung 
— und hier ist eben die Frage, ob man das dann noch Zukunftsforschung nennen 
kann, ob man das nicht nur Zukunftssucbe nennen sollte oder ob man nicht ein 
ganz neues Wort dafiir finden miifte -, diese Bindungen zu sprengen, diese 
Grenzen zu iiberschreiten, die rationalfaktische Basis zwar nicht zu verlassen, 
aber sie zu erweitern und sie mit anderen Elementen der Prognose zu kom- 
binieren. Da ist zunachst einmal die médgliche Kombination der gewuften, auf 
objektiv rationalen Fakten beruhenden Extrapolationen mit uralten Fahigkeiten 
des Menschen, die wir unter dem Namen Weisheit zusammenfassen. Es gibt eben 
doch weise Menschen. Und die Elemente der Weisheit lassen sich nur sehr schwer 
quantifizieren. Einzelne Menschen besitzen sie, und andere Menschen besitzen 
sie nicht. Nun ist die Frage, ob nicht die Weisheit, wenn ihr auSerdem noch eine, 
wenn auch unvollkommene, faktische Grundlage gegeben wird, nicht vielleicht 
weitere Vorgriffe gestattet, als wenn sie diese Grundlage nicht besitzt. Also die 
Kombination aus Prognose und Weisheit wiirde so. etwas begriinden, was ich 
Voraussicht nennen méchte — nicht mehr nur eine rein intuitive Voraussicht, 
sondern eine aus Faktizitat und Intuition gemischte, kombinierte Voraussicht. 


Ferner gibt es die Méglichkeit, in die Vorausberechnungen, in die Extrapola- 
tionen der Computer mehr und mehr sogenannte hypothetische Faktoren ein- 
zusetzen. Nehmen wir ein ganz einfaches Beispiel: Das Luftkissenfahrzeug ist 
schon erfunden, aber noch nicht zum Massenverkehrsmittel geworden. Es ist 
aber durchaus sinnvoll und vielleicht wichtig, sich vorzustellen, daf& wir uns in 
Zukunft nicht mehr auf iiberfiillten Strafen in unseren Autos bewegen miissen, 
sondern etwas iiber der Erdoberflache in einem Fahrzeug, das die Strafe nicht 
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mehr braucht. Was wiirde das fiir den kiinftigen Strafenbau und fiir die Form 
unserer Ansiedlungen bedeuten? Oder ein anderes, aus dem gleichen Problem- 
bereich der Verkehrszukunftsforschung stammendes Exempel: Es bestehen so- 
wohl in den USA wie in Europa Plane, und zwar sehr weit fortgeschrittene 
Plane, Untergrundbahnen zu bauen, die sich nicht mehr wie bisher nur auf die 
Beférderung von einem Ende einer Stadt zum anderen beschranken, sondern 
von einer Stadt zur anderen oder sogar von einem Land zum anderen, vielleicht 
sogar von einem Kontinent zum anderen. Diese Massenverkehrsmittel kénnten, 
da sie unter statt iiber der Erde verkehren, mindestens das Doppelte der heutigen 
Zuggeschwindigkeit erreichen, wenn nicht noch mehr. Wie wiirde sich ein solcher 
Untergrundschnellverkehr auf die Zukunft des Autos oder des Flugverkehrs 
auswirken? 

Wir haben in diesen beiden Beispielen von Erfindungen gesprochen, die es 
bereits gibt. Nun wird aber der Zukunftsforscher in vielen Fallen umgekehrt 
verfahren. Er wird nicht, wie es heute ja meist der Fall ist, von den bereits vor- 
handenen Mitteln nur auf die Zukunft schliefen, sondern er wird sich fragen: 
Was braucht die Zukunft? Was will die Zukunft? Was will ich von der Zukunft? 
Und hier kommt meiner Ansicht nach der wichtigste und entscheidendste Faktor, 
die bisher noch sehr wenig ausgeschépfte Méglichkeit dieser Beschaftigung mit 
der Zukunft, namlich die Tatsache, daf& wir die errechnete Zukunft, soweit sie 
uns von den Computern und von unseren statistischen Instituten geliefert werden 
kann, mit der gewiinschten Zukunft kombinieren kénnen, daf wir eine Zukunft 
auf Grund von Wahrscheinlichkeiten und Notwendigkeiten erfinden kénnen, 
daf wir die Zukunft entwerfen kénnen, daf$ wir also nicht mehr — wie bisher — 
nur der Entwicklung anheimgegeben sind, daf die Entwicklung uns treibt, daf 
sie uns in ihren Strudel zieht — sondern daf wir nun nicht mehr wie Visionare 
friiherer Zeiten irgendwelche allgemeine, véllig tatsachenferne Visionen, sondern 
moégliche Zukiinfte entwerfen. 


Ich kénnte mir vorstellen, da die Literaten, die sich heute mit Science-Fiction 
beschaftigen, also Kiinstler, die es mit der Phantasie zu tun haben, unter Um- 
standen fiir eine solche gesellschaftliche Tatigkeit, namlich als Hilfestellung bei 
der Erfindung notwendiger méglicher menschlicher Zukiinfte, hinzugezogen 
werden sollten und daf sie damit etwas im Grunde Wichtiges und Zukunfts- 
trachtigeres titen als nur Fiktionen der Zukunft zu erfinden. Derartige ,,alter- 
native futures“ — Zukunftsalternativen — Modelle der Zukunft oder ,,Futuribles* 
(wie der Franzose Jouvenel es nennt) werden heute in zunehmender Zahl her- 
vorgebracht. Es handelt sich hier in gewissem Sinne um ein Wiederaufleben 
utopischen Denkens — das heift die gedankliche Konstruktion ,,besserer Welten“, 
allerdings diesmal in etwas wirklichkeitsnaherer Form als das friihere Gene- 
rationen taten. Diese Entwiirfe liegen nicht am ,U-topos*, am _,,Nicht-Ort*, 
sondern an einem nahen, erreichbaren Ort. Sie versuchen nicht, das Unmégliche, 
sondern das bald Mégliche darzustellen. Sie sind die dem menschlichen Geist 
abverlangten konstruktiven Antworter. auf gefahrliche, zur Destruktion hin sich 
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entwickelnde Situationen. Sie sind therapeutische Vorschlage an eine kranke 
Welt; ich sage ausdriicklich Vorschlige und nicht Rezepte, ich sage ausdriicklich 


Vorschlige und nicht Zwinge, ich sage ausdriicklich Vorschlage und nicht Pro- 
gramme. 


An einigen solcher Entwiirfe anderer Zukiinfte wird zur Zeit gearbeitet: Die 
bereits erwahnte ,Commission on the Year 2000* arbeitet an neuen, dem Zeit- 
wandel Rechnung tragenden politischen Institutionen; gewif eine der dringlich- 
sten Aufgaben, wenn man bedenkt, daf& die Formen der parlamentarischen 
Demokratie mit den Entwicklungen der letzten hundert Jahre in keiner Weise 
Schritt gehalten haben. 

— Die von dem franzésischen Ingenieur Barets geleitete Gruppe ,, Technique 
et Democratie* entwickelt zur Zeit ,,Gesetzesentwiirfe in den zehn bis zwilf 
wichtigsten wirtschaftlichen und sozialen Gebieten“, Gesetzentwiirfe fiir die 
Zukunft. 

— Die in London gegriindete internationale Studiengemeinschaft ,Mankind 
2000 studiert ,,Modelle fiir eine humanere Welt“, unter anderem zum Beispiel 
Modelle fiir eine Welt ohne Larm, Modelle fiir Orte der Besinnung in einer Welt, 
iiber die wir die Ubersicht verloren haben. Sie bemiiht sich also besonders um 
geistige Fortschrittspunkte, nicht um den materiellen Fortschritt. 

— Das ,,Center for the Study of Democratic Institutions* in Kalifornien, eine 
Zweigorganisation der Ford-Foundation, arbeitet zur Zeit an Entwiirfen, die 
»Freiheit und Gerechtigkeit“ in einer technologischen Gesellschaft erméglichen 
kénnten. Sie laft ihre Mitarbeiter sogenannte ,Memoranden an kiinftige Regie- 
rende“ verfassen, und in diesen Memoranden scheut man sich nicht davor, die 
fundamentale Verwandlung der sozialen und wirtschaftlichen Strukturen ins 
Auge zu fassen. Dies mitten in Amerika und mit den Geldern der Ford-Stiftung. 

— Im Rahmen der Buchreihe ,,Modelle fiir eine neue Welt“, die in Miinchen 
erscheint, wird zur Zeit ein Band mit Entwiirfen iiber die ,Erhaltung der 
Gesundheit in einer technisierten Welt“ und ein anderer Band iiber die Méglich- 
keiten einer Modernisierung und Verbesserung der Massenkommunikations- 
mittel erarbeitet. Nun der wichtigste Punkt: 

— Arthur Waskow, der Leiter des ,,Peace Research Institute“ in Washington, 
Professor Melman von der Columbia-Universitat und Kenneth Boulding von 
der University of Michigan beschaftigen sich mit Modellen einer teilweise oder 
villig abgeriisteten Welt. Sie beschaftigen sich mit Modellen einer friedlichen 
Welt, in der Konflikte auf eine andere Weise als durch Kriege gelést werden 
kénnen. Das ist eine auferordentlich anspruchsvolle Arbeit, eine Arbeit, die 
zum Teil mit ganz exakten Zahlen arbeitet, die zum Beispiel festzustellen ver- 
sucht, wie weit durch eine zundchst einmal teilweise Abriistung die Wirtschaft 
beeinflu&t werden wiirde und wie die Umriistung auf friedlichhe Zwecke hin 
erfolgen miifte; in welcher Weise sich die Investitionen zu verteilen hatten, wie 
wir also aus einer Welt, die noch immer, und zwar aus Angst meint, daf sie die 
Riistungen braucht, allmahlich in eine prosperierende und abgeriistete Welt 
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hineinkommen kénnten. Besonders Waskow hat hierzu eine sehr interessante 
Technik entwickelt, und zwar die sogenannten ,,Friedensspiele“. Es ist bekannt, 
daf die Militars in Kriegsspielen kiinftige Situationen vorauszudenken ver- 
suchen und daf$ sie heute diese Kriegsspiele nicht mehr im Sandkasten, sondern 
mit Hilfe von Computern durchfiihren. Nun soll in solchen sogenannten Frie- 
densspielen, bei denen bestimmte Situationen vorgegeben werden — zum Bei- 
spiel etwa der Fall, da heute eine Abriistungskonferenz eine sofortige Ab- 
riistung von 20 Prozent festsetzen wiirde — ,,durchgespielt* werden, was dann 
mit unserer Wirtschaft geschieht. 

Bei allen diesen Entwiirfen ist es wichtig, einem Mifverstandnis vorzubeugen, 
als handle es sich hier um Blaupausen einer kommenden Welt, als handle es sich 
hier um politische Programme, die nun mit Hilfe einer bestimmten, unter Um- 
stinden sogar totalitaren Macht, durchgesetzt werden sollen. Es handelt sich 
auch bei den Entwiirfen um nichts anderes als bei den Extrapolationen, namlich 
um Entscheidungshilfen. Nur ist hier die Entscheidungshilfe nicht nur analy- 
tischer, sondern phantasievoller Natur. Man versucht, den Regierenden, die ja 
kaum mehr Zeit haben, sich eine mégliche Zukunft etwas konkreter vorzustellen, 
zu helfen, man versucht, ihnen Vorstellungen zu geben, wie eine andere Welt sein 
kénnte. Die Frage, ob so etwas nur das Bauen von Luftschléssern bedeute und 
letzten Endes eine sehr unrealistische Tatigkeit sei, taucht sehr oft auf. Und ich 
weise, wenn ich danach gefragt werde, stets darauf hin, daf ja im Grunde die 
Wissenschaft, die strenge Naturwissenschaft, sehr oft in ahnlicher Weise vorgeht. 
Sie hat eine Menge von Fakten vor sich, Fakten, die haufig nicht mehr ganz mit 
dem, was man bisher wufte, zusammenstimmen und wenn sich solche Unstim- 
migkeiten ergeben, wenn diese Unstimmigkeiten immer gréfer werden, dann gibt 
es immer wieder irgendeinen Forscher, der dann sagt: Wir haben uns da geirrt, 
wir miissen ein anderes Konzept finden. Und er findet dieses Konzept letztlich 
in seiner Phantasie. Auch dieses Konzept wird nicht ganz stimmen, aber dadurch, 
daf er dieses Konzept setzt, gibt er ja der weiteren rationalen, der weiteren 
forschenden Beschaftigung neue Anregung und neuen Antrieb. Nichts anderes 
will meiner Ansicht nach diese Beschaftigung mit den Entwiirfen. Wir versuchen, 
mit den Entwiirfen konstruktive Krafte zu erwecken, wir versuchen, schépferische 
Krafte zu erwecken in einer Zeit, die glaubt, daf sie bei der Analyse stehen 
bleiben oder daf sie resignieren mu. Nun méchte ich noch auf etwas hinweisen: 
Ich habe ,,wir* gesagt, und dieses ,,wir* wird sehr haufig von Futurologen oder 
von Menschen, die sich mit Entwiirfen befassen, viel zu eng gefaft. Sie meinen 
namlich mit ,wir“ sich, sie meinen mit ,wir“ jene Gruppe der Experten, die 
iiber die Zukunft Bescheid zu wissen glauben, die sich damit beschaftigt haben, 
und schliefen alle anderen aus. Die anderen werden sich mit diesen Zukiinften 
irgendwie auseinanderzusetzen haben, wenn sie schon hergestellt sind. Ich meine, 
da es eine der wichtigsten Aufgaben ware, die Beschaftigung mit der Zukunft, 
sowohl die analytische wie die ja zum Teil leichter zugangliche phantasievolle 
Beschaftigung zu demokratisieren. Das heif&t, daf& mehr und mehr Menschen, 
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w nn sie zu dem Punkt kommen, wo sie sagen, das gefallt mir nicht, sich fragen 
sollten, was wiirde mir besser gefallen. Diese zweite Frage wird meist nicht ge- 
stellt, und diese zweite Frage sollten sich sehr viel gréf&ere Kreise von Menschen 
stellen. Es sollten dann diese verschiedenen Vorstellungen von einer anderen 
Zukunft — so zum Beispiel Vorstellungen, wie die Schulen von morgen aussehen 
sollten, wie die Stidte von morgen, wie demokratische Staaten aussehen sollten, 
wie die Verbindung des Volks mit den Regierenden beschaffen sein sollte, wie 
die Freizeit gestaltet werden sollte, wie die Fabriken organisiert sein sollten, wie 
die Familie sein kénnte. . . alle diese Vorstellungen sollten mit anderen Vorstel- 
lungen konfrontiert werden. Der franzésische Futurologe oder Zukunftsforscher 
Bertrand de Jouvenel hat dazu einen sehr interessanten Vorschlag gemacht. Er 
hat namlich gesagt, wir brauchen, unseren Parlamenten vorgeschaltet, ein so- 
genanntes ,Surmising Forum“, das heift ein Forum, das sich nicht schon mit der 
Beschluffassung iiber Gesetze befa&t, sondern erst einmal mit Vorschlagen, mit 
dem, was gemacht werden kénnte. Und erst wenn diese Diskussion, die auf 
sehr breiter Grundlage und nun eben nicht nach Parteilinien, sondern auf Grund 
der Interessantheit und Wichtigkeit der Vorschlige durchgefiihrt werden kénnte, 
erst wenn solche Vorschlaige dffentlich erdrtert sind, dann kénnten sie in die 
parlamentarische Arbeit eingehen. Dann kénnten aus dieser Konfrontation der 
Wiinsche und Vorstellungen vielleicht bessere, geeignetere parlamentarische Vor- 
schlage hervorgehen. Es fragt sich auch, und das scheint mir ein ganz wichtiger 
Punkt zu sein, ob eine solche Vorbereitung der Zukunft, an der nicht nur die 
Experten, an der nicht nur die ,Look-out-Institution*, sondern weite Kreise 
des Volkes teilhaben, dazu fiihren kénnte, daf das politische Desinteressement 
verschwindet. Denn dieses politische Desinteressement kommt doch daher, daf 
wir bestenfalls nur zu Gesetzesvorlagen Stellung nehmen kénnen, die bereits 
formuliert sind, und nicht an der eigentlichen Formulierung, an dem Werden 
dieser Gesetzesvorlagen beteiligt sind. Erst wenn wir mit dem Werden der Ge- 
schichte wieder starker identifiziert sind — und mit ,wir* meine ich das Volk, | 
damit meine ich alle — erst dann kénnen wir uns fiir die polis, fiir die Gemein- 
schaft wieder interessieren. Es ist in einer Kritik der von mir mit herausgege- 
benen Buchreihe ,,Modelle fiir eine neue Welt* der Vorwurf gemacht worden, ich 
wollte neue Heilslehren, neue Programme verkiinden. Das ist durchaus nicht 
meine Absicht, und es ist auch nicht die Absicht anderer, die sich mit der Zukunft 
beschaftigen. Wir wollen nichts anderes, als die Zukunft etwas zu erhellen, die 
Zukunft etwas mehr in die Gestalrungsmacht des Menschen geben, wobei wir 
wissen, daf$ viele Dinge dennoch nicht gestaltet werden kénnen. Wir wollen 
nichts anderes tun, als etwas Helligkeit in das grof&e Dunkel bringen, das vor 
uns liegt. 
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FRIEDRICH-KARL KRAUSE 


Aspekte der Freiheitsbewegung in den Vereinigten Staaten 
Reiseerfahrung - Lektire - Tagungsgesprache 


»Du wurdest hineingeboren in eine Gesellschaft, die Dir mit brutaler Deut- 
lichkeit und auf jede nur mégliche Art und Weise zu verstehen gab, da Du ein 
wertloser Mensch seist... Die Alltaglichkeit und die Sinnbilder Deines Lebens 
sind mit Vorbedacht so angelegt, daf Du glauben sollst, was die Weifen iiber 
Dich sagen. Bitte, versuch Dir einzupragen, daf alles, was sie glauben und was 
sie tun und was sie Dich erleiden lassca, nicht von Deiner Minderwertigkeit 
zeugt, sondern von ihrer Unmenschlichkeit und Furcht... Sie sind tatsachlich 
noch immer Gefangene einer geschichtlichen Entwicklung, die sie nicht verstehen, 
und ehe sie sie nicht verstehen, kénnen sie nicht von ihr befreit werden.“ Diese 
Satze aus einem Brief von James Baldwin an seinen Neffen in Harlem markie- 
ren ein neues Selbstverstandnis in der gegenwartigen Generation der aktiven 
schwarzen Amerikaner. Diese Situation und die ihr korrespondierenden sozialen 
Verhaltnisse der schwarzen Bevélkerungsgruppe haben bei europdischen Be- 
trachtern immer wieder die Frage hervorgerufen, weshalb sich unter den Farbi- 
gen kaum Zeichen eines Linksradikalisrnus beobachten lassen. In der Tat zeigt 
die Szene des amerikanischen Rassenkonflikts keine wesentlichen linksradikalen 
Tendenzen. Im Sommer 1955 wahrend der taglichen Demonstrationen fiir eine 
integrierte Erziehung in Chicago versuchte der Oberbiirgermeister der Stadt 
diese Aktivitaten zu diskreditieren, indem er in einer Pressekonferenz behaup- 
tete, sie seien kommunistisch. Am niachsten Tage ironisierten sich die Teilnehmer 
der Protestmarsche damit, um die Unsinnigkeit dieser Behauptung zu demon- 
strieren. Im Gesprach mit den Demonstranten wurde deutlich, daf$ sie ihre 
Aktivitat als einen Kampf um die Selbstverwirklichung der urspriinglichen 
Grundlagen der Vereinigten Staaten verstanden. Das Einzelbeispiel indiziert 
die tragenden Tendenzen und die geistigen Hintergriinde der amerikanischen 
Freiheitsbewegung. 

Bereits die Unabhangigkeitserklarung von 1776 enthalt die wesentlichen Prin- 
zipien der spateren Verfassung und damit die geistigen Grundlagen der ameri- 
kanischen Nation. Dort heift es: ,Wir halten diese Wahrheiten fiir selbstver- 
standlich: Daf alle Menschen gleich geschaffen sind; daf$ sie von ihrem Schépfer 
mit gewissen unverauferlichen Rechten ausgestattet sind; daf§ Leben, Freiheit 
und das Streben nach Gliick dazu gehéren; daf zur Wahrung dieser Rechte 
Regierungen eingesetzt sind unter den Menschen, die ihre gerechte Macht von 
der Zustimmung der Regierten erhalten; da&, wann immer eine Regierungsform 
diesen Zwecken abtraglich wird, es das Recht des Volkes ist, sie zu andern oder 
abzuschaffen, und eine neue Regierung einzusetzen, die die Regierten auf eben 
solche Prinzipien griinden, und deren Macht dergestalt einzurichten, wie es 
ihnen am meisten Aussicht zu bieten scheint, ihnen ihr Gliick und ihre Sicherheit 
zu schaffen.“ Man sollte nicht bestreiten, daf& diese Satze das Selbstverstandnis 
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und das Selbstbewuftsein des amerikanischen Menschen grundlegend gestaltet 
haben. Gerade deshalb blieb die konkrete Realisierung dieser Grundlagen in 
der Geschichte der Vereinigten Staaten eine standige Aufgabe —- wenn Amerika 
nicht in Widerspruch zu sich selbst treten wollte. Die geschichtliche Verwirkli- 
chung der prinzipiellen Wahrheiten sollte sich jedoch nicht als so selbstverstandlich 
erweisen, wie die Vater der Unabhangigkeitserklarung es angenommen hatten. 
Dabei ist es schon die Frage, wie sich die immanenten Spannungen des Prinzi- 
pienkatalogs der Unabhangigkeitserklarung im gesellschaftlichen Geschichts- 
verlauf entfalten wiirden. Eine individualistische Ausformung des Freiheitsver- 
stindnisses mufte zumindest in Spannung treten zu den gesellschaftlichen Zielen 
von Gliick und Sicherheit der Menschen und damit zur Soziabilitat der Gesell- 
schaft. Selbst wo zum Beispiel heute die durch die jiingste Gesetzgebung garan- 
tierten Freiheits- und Gleichberechtigungsgesetze realisiert werden, sind die 
sozialen und edukativen Ausgangsbedingungen der schwarzen Amerikaner so 
schlecht, daf& eine Verwirklichung ihres Menschseins in den gewahrten Freiheiten 
kaum médglich erscheint. Ein individualistisch ausgeformtes Freiheitsverstandnis 
steht in spannungsvollem Gegensatz zur gemeinsamen sozialen Verantwortung 
der Gesellschaft. Aber die Realisierung gemeinsamer sozialer Verantwortung 
ware heute notwendig, um den Schwarzen die konkrete gesellschaftliche Freiheit 
iiberhaupt erst zu ermidglichen, die die Unabhangigkeitserklarung als unver- 
auferliches Menschenrecht fiir selbstverstandlich halt. Dabei macht gerade die 
Geschichte der schwarzen Minoritit die Problematik der geschichtlichen Selbst- 
verwirklichung des geistigen Ursprungs der Vereinigten Staaten von Anfang 


an deutlich. 


Paradoxerweise standen hinter dem Zwangsimport von Afrikanern nach 
Amerika nicht zuletzt Menschlichkeitserwagungen: Weil die Indianer den har- 
ten Anforderungen der Plantagenkultur konstitutionell nicht gewachsen waren 
und Mitleid erregten, holte man die Afrikaner. Der Handel mit Schwarzen ist 
keine amerikanische Erfindung. Er ist langst vorher im Mittelmeerraum prakti- 
ziert worden. Aber in den Vereinigten Staaten erhielten diese unmenschlichen 
Praktiken eine spezifische Zuspitzung — und zwar gerade auf Grund der kon- 
stitutiven Humanitatsprinzipien dieser Nation. Die dkonomischen Forderungen 
der Plantagenwirtschaft traten in einen unaufhebbaren Widerspruch zu der 
religiés und philosophisch begriindeten Menschlichkeitsideologie. Die zynisch 
erscheinende Auflésung dieses Widerspruchs, unter der die Vereinigten Staaten 
bis heute leiden, bestand darin, daf$’ man dem Neger in den Siidstaaten prin- 
zipiell sein Menschsein absprach und ihm juristisch den Charakter einer beweg- 
lichen Sache gab. Weil ,,alle Menschen gleich geschaffen sind“ und ,,sie von ihrem 
Schépfer mit gewissen unveriuferlichen Rechten ausgestattet sind“, durften die 
Neger nicht den Status eines Menschen behalten. Dem widerspricht nicht, daf 
man in der Behandlung dieser menschlichen Nicht-Menschen auch mensdhlich sein 
konnte und es auch immer wieder war. Entscheidend ist der Selbstwiderspruch, 
der durch diese Scheinlésung nicht verdeckt werden konnte und die Geschichte 
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der amerikanischen Gesellschaft gepragt hat bis bin zu dem heute noch unbew4l- 
tigten Trauma des Biirgerkriegs. Die Geschichte der Neger aber ist wesentlich 
ein Vollzug der Auflésung dieses Widerspruchs, die durch den Kampf um die 
Erméglichung der Menschwerdung der schwarzen Amerikaner auf die Identitat 
dieser Nation tendiert. Dabei ist es allerdings bezeichnend fiir die gesellschaftliche 
Bewertung der Schwarzen, daf& weite Kreise der amerikanischen Gesellschaft 
erst heute bereit sind, zur Kenntnis zu nehmen, daf es eine Geschichte der Neger 
in den Vereinigten Staaten iiberhaupt gegeben hat. Das Image der Geschichts- 
losigkeit und damit der Vergegenstandlichung der Farbigen wird erst langsam 
iiberwunden und findet in der gegenwartigen Situation der breiten Neger- 
schichten noch immer erneut Nahrung. James Baldwin fahrt deshalb in seinem 
Brief an den Neffen in Harlem fort: ,Viele Jahre lang und aus unzahligen 
Griinden haben sie (die Weifen) glauben miissen, Schwarze seien minderwertiger 
als Weife. Freilich wissen es viele von ihnen besser, aber Du wirst entdecken, 
wie schwer es den Menschen fallt, nach ihrem Wissen zu handeln. Handeln heift 
beteiligt sein, und beteiligt sein heif&t in Gefahr sein, und diese Gefahr besteht 
fiir die meisten weifen Amerikaner ir-dem Verlust ihrer Identitat. Versuch Dir 
vorzustellen, wie Dir zumute ware, wenn Du eines Morgens erwachtest, und die 
Sonne schiene und neben ihr flammten alle Sterne. Du hiattest Angst, denn das 
ware wider die Ordnung der Natur. Jede Umwilzung im Universum ist ent- 
setzlich, weil sie im Menschen das Gefiihl fiir die eigene Wirklichkeit so tief 
erschiittert.“ Baldwin spricht hier von der Angst vor dem Verlust der Identitat 
der weifen Amerikaner und von der Furcht vor der Erschiitterung der eigenen 
Wirklichkeit. Aber vielleicht galte es gerade durch Verlust und Erschiitterung, 
m.e. W. durch gesellschaftliche und persénliche Opfer, die Identitat und die 
Wirklichkeit Amerikas erst zu gewinnen. Der christliche Satz ,Wer sich selbst 
verliert, der wird sich gewinnen“ scheint hier Bestatigung und Aktualsierung 
zu bekommen. Stamme, Vélker, Nationen und gesellschaftliche Gruppen haben 
immer wieder versucht, ihre besondere Individualitat und damit ihre Identitat 
aus dem Gegensatz und auf Kosten anderer Gruppen zu bestimmen. Hinter 
diesen Vorgiangen stehen in der Regel Erscheinungen, die aus der Angst der 
Lebens- und Welterfahrung nach Eindeutigkeit und Selbstdefinition suchen — 
und zwar zu Lasten eines anderen. Das wird in entsetzlicher Weise an der Juden- 
problematik der jiingsten deutschen Vergangenheit deutlich. Aber gerade wenn 
man die Meinung vertritt, da die Menschenrechtsprinzipien der amerikanischen 
Unabhiangigkeitserklarung das Selbstverstindnis und Selbstbewuftsein des 
Amerikaners urspriinglich geformt haben, dann verscharft sich die christliche 
Weisheit in der speziellen Situation Amerikas zu dem Satz: Wer seine Identitat 
verliert, der wird sie gewinnen; und damit die Wirklichkeit des urspriinglich 
gemeinten Amerikas. 

Daf bei diesen Vorgangen persinliche und gesellschaftliche Angstphanomene 
eine bedeutende Rolle spielen, zeigen soziologische Untersuchungen des State- 
departments der USA. Diese Phanomzne iiberschreiten den Bereich des Rassen- 
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konflikts, aber sie erschweren seine positive Lésung. Das Statedepartment hat 
unter der Fragestellung nach dem Vorurteil im Rassenkonflikt amerikanische 
Studentinnen auf ihr gemeinschaftsbezogenes Verhalten getestet. Auffallend 
war an den Ergebnissen dieses Test, dafS weifS$e Studentinnen mit extremen 
Rassenvorurteilen in ihrem Sozialverhalten den unbewuften Wunsch nach einer 
einfachen, eindeutigen und festgelegten Welt zeigten. Die differenzierte Skala 
der persdénlichen und gesellschaftlichen Wirklichkeitserfahrung wurde verge- 
waltigt zu einem Entweder-Oder von enthusiastisch Gutem oder radikal Bésem. 
Eltern, Geschwister, Freunde und schlieflich die eigene Rasse wurden in iiber- 
steigerter Weise positiv beschrieben. Fremde, Unbekannte und in diesem Kontext 
die schwarze Rasse wurden ebenso leidenschaftlich abgewertet. Aufschlufreich 
sind die Antworten auf eine Frage, in der nach der Meinung iiber eine gar nicht 
existente Menschengruppe gefragt wurde, die der Test mit einem fiktiven Namen 
bezeichnete. Ein grofer Teil der Studentinnen mit extremem Rassenvorurteil 
lehnte diese Gruppe radikal ab. Der Grund der Ablehnung lag also nicht im 
Wesen der abgelehnten Gruppe, einfach weil es sie nicht gibt. Er lag in der 
Zustandlichkeit und in der Wirklichkeitsbegegnung der Ablehnenden selbst. Die 
Wirklichkeit erscheint bei ihnen unwirklich gespalten. Das Vertraute, in dem 
man sich geborgen weifS$ und dem man zugehG6rt, wird vergottet, — eben weil es 
vertraut ist. Das Fremde, das einem unbekannt entgegensteht, wird verteufelt, — 
eben weil es fremd ist. Es wird abgelehnt, weil es befremdet und damit beangsti- 
gend ist. Als wesentliches Strukturelement von Rassenvorurteilen zeigt sich damit 
die Angst vor der bedrangenden Breite und Uniiberschaubarkeit menschlicher 
und gesellschaftlicher Wirklichkeitserfahrung. 

Diese Angstphanomene sind allerdings nur eine Komponente im amerika- 
nischen Rassenkonflikt. Sie finden in der faktischen Situation breiter Negerschich- 
ten ihr geeignetes Objekt. Der iiberwiegende Teil der schwarzen Amerikaner 
wird durch die 6konomischen und technischen Vorgange der Automatisierung 
der Wirtschaft heute in einen circulus vitiosus gerissen: Einerseits verliert er in 
zunehmendem Mafe seine Arbeitsméglichkeiten und wird damit zu einer destruk- 
tiven und demoralisierenden Untatigkeit verurteilt; auf der anderen Seite ge- 
winnt er nicht Skonomische Voraussetzungen zur Erreichung eines Bildungs- 
niveaus, das ihm einen sinnvollen Ort in der zunehmenden Automatisierung des 
amerikanischen Wirtschaftslebens gabe. Der Hinweis auf die schlechte Situation 
des weitgehend segregierten Ausbildungswesens der Neger, auf den durch 
Arbeitslosigkeit der Manner und damit durch Arbeitszwang der Frauen beding- 
ten Zerfall vieler Negerfamilien und auf die in der Gesamtlage der Schwarzen 
begriindete hohe Zahl der unehelichen Geburten komplettieren das Bild der 
Problematik. 25 Prozent der Negerfamilien leben ohne Vater. Bereits bei 
Schulbeginn sind die schwarzen Kinder den weifen auf Grund dieser Situation 
in ihrer geistigen Entwicklung weit unterlegen. Sowohl das Niveau der Neger- 
schulen als auch die hauslichen Verhaltnisse vieler Negerfamilien lassen den 
Vorsprung der weifSen Kinder standig wachsen. Bezieht man die relativ hohe 
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Kriminalitatsziffer und die starke Verfallenheit der Schwarzen an Alkohol und 
Narkotika in den faktisch segregierten Gettos in dieses Bild mit ein, dann wird 
verstandlich, daf$ die Rassenvorurteile der WeifSen an dieser Situation standig 
neue Bestatigung finden. Die gesellschaftlichen Angstphinomene unter den 
WeifSen und das soziale und menschliche Image breiter Negerschichten ent- 
sprechen einander weitgehend. Aber man wird sich davor hiiten miissen, aus 
dieser Situation so etwas wie ewige Eigenschaften und Wesensmerkmale der 
Schwarzen abzuleiten. Es handelt sich nicht um Rasseeigenschaften, sondern um 
Sozialmerkmale, die in Geschichte und Gegenwart der Neger ihren Grund haben. 


Auf der belasteten Gegenwart liegen die Schatten der Vergangenheit, in der . 
man den Negern — nicht zuletzt aus Griinden der Verlegenheit, in die man im 
Verlauf der amerikanischen Geschichte mit den urspriinglichen Menschlichkeits- 
prinzipien kam — ihr Menschsein absprach und sie dementsprechend gesellschaft- 
lich abwertete. Dieser Geschichte gewordene Widerspruch und seine grausamen 
Folgen lassen sich heute nicht durch einige unengagierte Erklarungen des guten 
Willens aufarbeiten. Es kann nicht verwundern, daf die Bewiltigung dieser 
Vergangenheit bei weiffen und schwarzen Amerikanern auf schmerzliche 
Schwierigkeiten stéft, die ohne tiefgreifende gesellschaftlichhe Opfer und per- 
s6nliche Angste nicht zu iiberwinden sind. In diesen Strukturen ist das Engage- 
ment der amerikanischen Freiheitsbewegung zu verstehen als ein Kampf um die 
geschichtliche Selbstverwirklichung und Identitat Amerikas entsprechend den 
urspriinglichen Grundlagen der Unabhangigkeitserklarung, die den amerika- 
nischen Menschen geformt haben. Es ist der Kampf darum, daf dieses Land 
durch die Verwirklichung seines Ursprungs endlich ein Amerika fiir alle Ameri- 
kaner werden soll. 


Die Evangelische Akademie Berlin hat dieser Problematik eine Tagung mit 
dem Thema ,Onkel Toms Enkel* gewidmet. Dariiber hinaus hat sie sich in einer 
Tagungsreihe zum Problem der Negritude mit der Gewinnung einer spezifischen 
Lebensform des schwarzen Menschen im Weltmafstab befaft. Gerade in diesen 
Zusammenhangen wird die internationale Weite des amerikanischen Rassen- 
konflikts deutlich und damit die weltweite Verstrickung der Vereinigten Staaten 
in dieses Problem. Fiir die Deutschen aber stellt sich hier die kritische Frage nach 
ihrer gegenwartigen Einstellung zu Rassenfragen und zum Zusammenleben mit 
Menschen und Vélkern, die anders sind als sie. Das betrifft auch unser VerhAltnis 
zu den umfassenden Konfliktsituationen unserer heutigen Welt. Der amerika- 
nische Rassenkonflikt ist nicht nur ein Sonderproblem der Vereinigten Staaten, 
sondern er stellt Grundfragen nach dem gesellschaftlichhen Zusammenleben und 
den internationalen Beziehungen der Menschen in unserer gegenwidrtigen 
Weltstunde. 
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GERHARD MOCKEL 


Studentenwohnheim und Akademiegesprach 
Vier Sdtze zu einem freien Gegeniiber 


1. Vor etwas mehr als vier Jahren ist das Studentenwohnheim der Evange- 
lischen Akademie Berlin, das Adam-von-Trott-Haus, eréffnet worden. Der 
Anstof der Griindung stammte von Erich Miiller-Gangloff, der damit in die 
Nachbarschaft des Wochenendgespraches der Akademie ein Haus stiften wollte, 
in dem junge Menschen neben ihrem Studium ein Semestergesprach pflegen 
kénnten. Seine Formulierung in der Griindungsurkunde driickte ‘diese Paten- 
schaft der Akademie so aus: ,Das Adam-von-Trott-Haus soll das Miteinander 
seiner Bewohner in lebendiger — auch kritischer — Nachbarschaft zur Evange- 
lischen Akademie realisieren.“ In der Grundordnung des Hauses (Satzung) heift 
es dann: ,.Das Wohnheim soll sich im freien Gegeniiber zur Akademie entwickeln 
und sich um Solidaritat mit deren Aufgaben und Zielsetzungen bemiihen.“ 
Diese Solidaritat konnte sich nur entwickeln, indem umgekehrt die Akademie ein 
aktives Fluidum der Solidaritat zum Wohnheim hiniiberstrahlte und von ihr 
ein immer neues konkretes Angebot an die Studenten ausging, ihrem Studium 
nicht etwa ein zweites (z. B. durch das Wohnrecht im Hause erzwungenes) hin- 
zuzufiigen, sondern ihr Studium in dieser raumlichen und geistigen Nachbar- 
schaft durchzufiihren. Sie waren eingeladen, sich hineinnehmen zu lassen in das 
Abenteuer eines Engagements an den brennenden Problemen unserer Zeit, mit- 
zudenken und zu vollziehen, was uns Deutschen heute fiir besondere Verpflich- 
tungen im Kreise der Vélker erwachsen, was uns Christen besonders an die 
» Welt* weist. ,Das Wohnheim bietet die Méglichkeit, da sich Studenten iiber 
das blo&e Zusammenwohnen hinaus in gemeinsamer Arbeit mit geistigen und 
politischen Problemen der Gegenwart auseinandersetzen und sich an einer 
Gemeinschaftsaufgabe bewahren“, so formulierten die Studenten selbst. 


2. Nun sind die ersten vier Jahre vorbei; die ,,Griindergeneration* der Stu- 
denten ist langst wieder ausgezogen. Welches Gesicht hat das Haus inzwischen 
erhalten? Hat das ,Fluidum* der Evangelischen Akademie iibergestrahlt? Die 
erste Erfahrung war zunachst eine schmerzliche: Das Wort ,,evangelisch* hat 
fiir viele junge Menschen ein negatives Fluidum. Es schreckt sie ab. Allem An- 
schein nach hat das iiberkommene Christentum und die Kirche unter anderem 
auch dies bewirkt, da viele junge Menschen aus dem Wort ,,evangelisch“ nicht 
die frei und froh machende Botschaft des Evangeliums heraushéren, sondern im 
Gegenteil, besondere Auflagen, eine veraltete Moral, Beschneidung der Freiheit. 
Viele potentielle Bewerber wichen deshalb zuriick. Erst recht und um so not- 
wendiger, so scheint daraus zu folgern, miifte ein Wohnheim als ,,kontrolliertes 
Experiment der Kirche“ ausprobiert und durchgefiihrt werden. Das Wohnheim 
miif&te sich in diesem Experiment als ein Teil des Dienstes, den die Christenheit 
der Welt schuldet, darstellen, als ein Angebot von Christen, junge Menschen zu 


64 


einem gemeinschaftlichen Begreifen und Erkennen und zur Aktion in der heuti- 
gen gesellschaftlichen Lage mitzunehmen — ,all dieses unter dem leitenden Ge- 
sichtspunkt des Weltauftrages, den wir im Evangelium Jesu Christi beschlossen 
glauben* (Griindungsurkunde). 


Um es vorwegzunehmen: Ich glaube, daf& das Adam-von-Trott-Haus in 
dieser Hinsicht wahrhaftig geblieben ist und nicht mehr vorgetauscht hat, als es 
wirklich ist. Die darin wohnten haben nicht iiber ideologisch-christliche Ein- 
engung zu klagen, haben es auch nie getan. Der vorgeschlagene Stil des gemein- 
samen Wohnens und der gemeinsamen Arbeit, namlich das in Referaten und 
Arbeitsgemeinschaften behandelte Semesterthema ist akzeptiert, die gemeinsame 
geistige Betatigung wird nicht in Frage gestellt. 

Dabei hat sich bisher eine einigermafen kontinuierliche Linie ohne besondere 
Manipulation oder dauernde Anleitung durchgesetzt: die Arbeit konzentrierte 
sich bisher — parallel zu einem ahnlichen Zweig der Arbeit der Evangelischen 
Akademie — auf das Kennenlernen der Lander Ost-Mitteleuropas, auf die Be- 
sinnung, wie es durch Nationalsozialismus und zweiten Weltkrieg zur jetzigen 
Lage kommen konnte, welche Rolle die sozialistisch-kommunistische Gegenwart 
spielt und welche Hindernisse einer neuen Nachbarschaft entgegenstehen. 


Der fiir das Wohnheim gewahlte Name kam der Aufgabenstellung zugute. 
War er zuniachst doch recht schwergewichtig und im Sinne einer wie auch immer 
gearteten Heiligen- oder Heldenverehrung nicht zu gebrauchen, sperrte er sich 
auch gegen jedwede Art von Imitation oder direkter , Anwendung“, so erwies 
sich doch spater das immer wiederkehrende Nachfragen nach dem ,,Erbe des 
deutschen Widerstandes gegen Hitler“ als Anregung, sich der eigenen Geschichte 
zu stellen. Die Bewohner des Adam-von-Trott-Hauses waren betroffen, als 
wahrend eines der ersten Semester des Hauses ein studentischer Mauer-Atten- 
tater in Berlin beim Zusammenbau einer Sprengladung ausgerechnet unter einem 
Bild des Grafen Stauffenberg tédlich verungliickte. Dies konnte doch nicht die 
rechte, die heute angemessene Verarbeitung und Weiterfiihrung des Erbes des 
deutschen Widerstandes sein! Viel eher muften die Gedanken im Zeichen Adam 
von Trotts in der Richtung gehen, die Eberhard Bethge in seiner Rede zum 
Griindungstag des Adam-von-Trott-Hauses angedeutet hatte: ,Es ist das 
Thema, mit welchem Adam von Trott moderner als die Mehrzahl seiner Mit- 
verschworenen unser zukiinftiges Schicksal vorweggenommen hat: das Schicksal, 
nur noch im standigen Dialog mit anderen Nationen leben zu kénnen.“ 


So entwickelte sich in dieser Richtung das Semesterprogramm. Die Studenten 
suchten und erprobten neue Nachbarschaft auf Reisen nach Polen, der Tschecho- 
slowakei, der Sowjetunion und der DDR. Eingehende und griindliche Vor- 
bereitung, Vertiefung und Verarbeitung des Erlebten, Pflege der persénlichen 
Verbindungen, Gegeneinladungen an die dstlichen Gastgeber rundeten die Arbeit 
ab. In dieser Semesterarbeit wurde das ,,freie Gegeniiber“ zur Evangelischen 
Akademie praktiziert; die Akademie lieh ihre Organisation und ihre Tagungen 
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zur Unterstiitzung, aktivierte auch ihre nationalen und internationalen Verbin- 
dungen, sie empfing aber auch ihrerseits wieder Anregungen und Erfahrungen 
und nahm Kontakte der Studenten zur Weiterfiihrung auf. 


Wirklich initiativ und aktiv wurden von den vierzig Studenten des Wohn- 
heimes in jedem Semester etwa 25 %/o — eine konstant gebliebene Zahl. Es scheint, 
da& das Bediirfnis nach Aktivitit auf diese Weise gedeckt und die Gruppe 
»gesattigt™ ist. Mehr Aktivitat wiirde vielleicht zum blofen Betrieb werden. 
Die iibrigen Heimbewohner beteiligten sich teils mehr, teils weniger an dem 
Gebotenen. Die Freiheit der Teilnahme ist grundsatzlich nie in Frage gestellt 
worden; der Charakter des Angebotes sollte dem Wohnheim erhalten bleiben. 
Darin dufert sich, so kénnte man sagen, die ,,weltliche* Form des Evangeliums 
im Gegensatz zum Gesetz strenger Teilnahmeverpflichtung. Auferdem ist die 
Prasenz der Evangelischen Akademie im Wohnheim auf diese Weise zu stets 
neuer Bewahrung gerufen und gehalten, auch selbst immer neu zu artikulieren, 
in welcher Weise die Hinwendung zu den Nachbarn im Osten als eine Form 
konkreter Friedensstiftung in einer verfeindeten Welt aus dem Weltauftrag des 
Evangeliums gefolgert werden muf. 


3. Die Ausdifferenzierung sachlicher Probleme in der Arbeit am Semester- 
thema und auch das Aushalten der nicht ausbleibenden menschlichen Konflikte 
bei so engem Zusammenwohnen bringt einerseits eine pluralistische Vielfalt 
und auch Distanz unter die jungen Menschen, fiihrt aber andererseits auch 
zwangslaufig zur Kooperation und Solidaritat der Heimbewohner. So empfand 
einer der Studenten der ,,Griindergeneration*, daf§ in diesem Zusammenleben 
junger Menschen am Rande der Kirche durchaus doch auch die Mitte der Kirche 
zum Tragen kame und die Wirkkraft des Evangeliums die Gemeinschaft des 
Hauses auch dort trage, wo diese Gemeinschaft sich nicht ausdriicklich als eine 
»christliche* empfindet. Die Martyria (Zeugnis) des Evangeliums geschieht hier 
mehr im Gesprach als in der Verkiindigung, die Koinonia (Gemeinschaft) ist 
das latente Angebot, aus der Solidaritat des Zusammenwohnens eine Bruder- 
schaft werden lassen, und die Diakonia (Dienst) geschieht andauernd in der 
gegenseitigen Hilfe, die man sich leistet. 

Dariiber hinaus haben Christen unter den Heimbewohnern auch versucht, der 
Koinonia deutlicher Gestalt zu verleihen und so die Frage nach der besonderen 
Prasenz des ,,.Evangelischen* im Heim zu beantworten. Diese Versuche wechsel- 
ten von Wochenschlufandachten iiber eine theologische Arbeitsgemeinschaft 
oder einen monatlichen Gottesdienst bis hin zu der Form, die sich als die beste 
erwies, dem sog. Kleinen Bibelkreis am Sonntagnachmittag, der mit einem 
gemeinsamen Abendessen seiner Teilnehmer abschlof&, bei dem das Besprochene 
ausklingen konnte. Diese Form schien dem Haus, den Studenten und ihrer Zeit- 
einteilung usw. am besten angepaft und angemessen. Erst recht blieb in diesen 
Versuchen der Charakter des Angebotes bewahrt. Keiner mufte sich geistlich 
yergewaltigt oder gendtigt fiihlen, er konnte anders sein, wenn er wollte, er 
wurde aber nicht ausgeklammert. 


66 


4. Auf dem Wege des Nachdenkens, der schlieSlich zum Adam-von-Trott- 
Haus gefiihrt hat, bestand auch einmal der andere Plan, als ,Gegeniiber“ zur 
Akademie ein Retraiten-Haus zu bauen,’ neben das ,Lehrhaus“ ein ,Lebens- 
haus“ zu stellen und neue ethische Normen in einer neuen Gemeinschaft einzu- 
iiben. Das ist das Adam-von-Trott-Haus nun nicht geworden und was heraus- 
kam, war in dieser Beziehung viel weniger pratentiés. Und doch ist es ein Haus 
mit einem Gesicht und einer Prigung geworden. Es ist in der Tat so etwas wie 
ein ,freies Gegeniiber“ zur Evangelischhen Akademie. Und es muf in dieser 
Akademie auch sein Gegeniiber behalten, um sich orientieren zu kénnen. Die 
Evangelische Akademie hat nicht nur die Initialziindung zu einer neuen Insti- 
tution gegeben, die sich dann selbstandig machen kann. Dieses Kind wird, wie 
jedes Kind, auch erwachsen und miindig doch Kind bleiben, d.h. das freie 
Gegeniiber. ies 

Damit hangt aber nach wie vor viel daran, was die Akademie fiir dieses Kind 
bereit zu tun ist. Das Wohnheim wird je mehr freies Gegeniiber bleiben, je 
starker das Fluidum der Akademie ist und anhalt. Das aber wiederum hangt 
daran, wie das Team der Mitarbeiter weiterhin zusammenspielt und bereit ist, 
Krafte und gute Gedanken und innere Beteiligung in sein Studentenwohnheim 
zu investieren. Die Frage, die oft gestellt wurde, von innen und von aufen, 
ob das Wohnheim sich ,,lohne*, bleibt bestehen. Es lohnt sich als Experiment der 
Kirche so lange, solange sie junge Menschen ins Gesprach zu ziehen und im Ge- 
sprach zu halten in der Lage ist; solange sie ihnen zu zeigen vermag, daf das 
Evangelium unserer Welt einen wichtigen, einen unersetzlichen Dienst zu leisten 
hat. 
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FRANZ VON HAMMERSTEIN 


Botschafter der Versshnung 
Die Aktion Siihnezeichen und ihr Weg 


Siihnezeichen ist 1958 auf der Synode der Evangelischen Kirche in Deutsch- 
land proklamiert worden, aber seine eigentliche Geburt hat es einer Reihe von 
Tagungen in der Evangelischen Akademie Berlin zu verdanken: Von der Griin- 
dungsveranstaltung im Dezember 1958 bis heute waren es, im Zusammenwirken 
mit den anderen Verséhnungsdiensten, insgesamt vierzehn Tagungen. 


Die ersten dieser Seminare wurden von Prases Lothar Kreyssig und Dr. Miil- 
ler-Gangloff gemeinsam vorbereitet und durchgefiihrt. Ohne diese Geburtshilfe 
ware das vor der Synode angekiindigte Baby schwerlich herangewachsen. 

Dasselbe gilt fiir die beiden anderen Geschwister, die ,.Aktionsgemeinschaft 
fiir die Hungernden“ und den ,,Weltfriedensdienst“. Auch diese beiden Ent- 
wicklungsdienste sind nicht denkbar ohne mehrere Akademietagungen, wahrend 
welcher insbesondere der Gedanke der Verséhnung als tragende Idee, als tragen- 
der Auftrag fiir diese Arbeit immer wieder nach allen Richtungen erwogen und 
gepriift wurde. Nicht wirtschaftliche, politische oder kulturelle Gesichtspunkte 
gaben den Ausschlag fiir die Griindung der Dienste oder die Grundlagen fiir 
die Arbeit, sondern Verséhnung und Friede auf dem Hintergrund von Vélker- 
mord, Verbrechen an der Menschlichkeit und der Menschheit in Europa und der 
Welt. Heilung von physischen und vor allem psychischen Wunden bei den 
Nachbarvélkern oder in den sogenannten Entwicklungslandern, und vor allem 
auch Heilung des GréSenwahnsinns, der Schizophrenie im eigenen Volk waren 
und sind die Ziele unserer Arbeit. Der Heilungsprozef§ geht langsam und voll- 
zieht sich nicht von selbst: 

»Friede muf ausdriicklich gestiftet werden. Sonst bleibt der Kalte Krieg nach! 
Der Friede ist eben kein Naturzustand, in den sich zuriickfallen oder auf den 
sich zuriickgreifen liefSe.* (Rosenstock-Huessy, Dienst auf dem Planeten, S. 70) 

Wenn unsere Entwicklungsdienste nicht zu Vers6hnungs- und Friedensdiensten 
werden, dann bewirken sie zwar vielleicht eine ErhOhung des Lebensstandards, 
aber gleichzeitig neue Spannungen, neue Vorurteile, neuen Haf. Es kommt also 
nicht auf die Héhe der investierten Geldsummen, sondern zuerst und vor allem 
auf die investierten Menschen an. Mit welchen Uberzeugungen, mit welcher 
Haltung zur Geschichte unseres Volkes, des Nationalsozialismus, des Nationa- 
lismus, des Kolonialismus, zur Gegenwart mit ihren Aufgaben, gehen Freiwillige 
hinaus? Welche Zukunft wollen sie verwirklichen? Suchen sie neue Formen des 
Kolonialismus, neue Wege fiir die Vorherrschaft des weifen Mannes, nationale 
Vorteile, oder sind sie ehrlich um einen Weltfrieden bemiiht, der fiir alle Be- 
teiligten vielfachen_Verzicht bedeutet, einen Verzicht allerdings, der Frieden fiir 
die Welt bedeuten kann? Wir haben uns eine Aufgabe gestellt, die nur langsam, 
nur im Laufe von Generationen verwirklicht werden kann: ,Telephonieren und 
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Radio erlauben das Aufhéren von SchiefSen in Sekunden herbeizufithren. Um- 
gekehrtes gilt vom Frieden. Drei Generationen miissen in einen Frieden hinein- 
gerissen und eingefiihrt worden sein, ehe er sich durchfiihren laft.“ (Rosenstock- 
Huessy, S. 101) 

Die drei Kinder der Akademie — Aktion Siihnezeichen, Aktion fiir die Hun- 
gernden, Weltfriedensdienst — sind nun inzwischen einigermafen erwachsen, was 
nicht ausschlieft, da sie der Beratung in Akademietagungen immer neu bediirfen. 
Aber aus Kindern sind sie zu Partnern geworden, aus Geschwistern zu selbstan- 
digen Gréfen. 

Das Heranwachsen ist — wie bei Kindern nicht anders zu erwarten war — mit 
mancherlei Spannungen und Streit, mit mancherlei Krisen verbunden gewesen. 
Wie verhalten sich die Dienste zueinander, zu den Kirchen, zum christlichen 
Glauben, zu den politischen Problemen, denen sie nicht ausweichen kénnen? 
Nach dem Bau der Mauer im Jahre 1961 wurden alle drei Aktivitaten in zwei 
Teile gespalten und entwickelten sich hier und dort selbstandig. Die Beziehungen 
zwischen hiiben und driiben sind ein weiteres Problem der heranwachsenden 
Kinder. 

Im Jahre 1960 schlossen sich im Westen alle drei Dienste zu einem Zweck- 
verband zusammen, dem Verein Verséhnungsdienste, den man als Rechtstrager 
und fiir die notwendigen Sammlungsgenehmigungen brauchte. Der Gedanke der 
Verséhnung erwies sich aber als so tragfahig und zentral, daf er die drei Ge- 
schwister auch in Krisen und iiber das Zweckdenken hinaus zusammenhielt und 
eigentlich immer naher zueinander fiihrte. Es zeigte sich, daf Freiwilligendienst 
in Europa im Zeichen der Siihne vielfach eine gute Vorbereitung fiir den noch 
schwierigeren, noch entsagungsvolleren, aber ebenso wichtigen und verheifungs- 
vollen Verséhnungsdienst in Afrika oder Asien ist. Es zeigte sich gleichzeitig, 
da neben Fachkenntnissen als Handwerker, Ingenieur oder Lehrer hier und 
dort unerhért viel soziales Wissen gehérte. Unsere Freiwilligen werden auf 
soziale Fragen aufmerksam und wandten sich vielfach sozialen Berufen zu. 

Nach 1961 konstituierten sich Siihnezeichen und die Aktionsgemeinschaft fiir 
die Hungernden in der DDR vollkommen selbstandig. Der Auftrag, die Idee 
verbindet uns weiter, aber die Organisationen arbeiten voneinander getrennt. 
Siihnezeichen (DDR) ist als Teil des Diakonischen Werkes in der Evangelischen 
Kirche auch organisatorisch fest verankert. In der Satzung heifst es: , Aktion 
Siihnezeichen ist Fachverband des Diakonischen Werkes Innerer Mission und 
Hilfswerk der Evangélischen Kirche“. Auf diese Weise ist auch unsere politische 
Diakonie Teil des Diakonischen Werkes geworden. 

Es ist erstaunlich und erfreulich zu beobachten, wie stark Siihnezeichen in der 
DDR sich seit dem Bau der Mauer entwickelt hat. Prases Kreyssig konnte alle 
seine Krafte der Arbeit in Ostdeutschland widmen. Er fand begeisterte Mit- 
arbeiter, opferwillige Spender und vor allem junge Menschen, die sich trotz der 
ganz anderen Erziehung in Schule, Betrieb und Universitat mit Schuld und 
Siihne beschaftigten und oft mehrere Jahre nacheinander ihren Urlaub — nur 
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der Urlaub kommt.fiir Freiwilligendienste in Frage — in Siihnezeichenlagern 
verbrachten. Diese Lager muSten bis 1964 innerhalb der DDR stattfinden. Man 
half in Schwachsinnigenheimen sowie iiberall, wo in evangelischen oder katho- 
lischen Gemeinden irgendeine Hilfe gebraucht wurde. Die Verséhnung zwischen 
Katholiken und Evangelischen nimmt in der DDR einen viel gréferen Raum 
ein als bei uns im Westen. Die Hialfte aller Freiwilligen sind Katholiken. Die 
Dienste in der DDR erwiesen sich dann als gute Vorbereitung fiir die Arbeit 
in den Gedenkstatten Polens-und der CSSR — Auschwitz, Maindanek, Grof- 
Rosen, Stutthoff und Theresienstadt - wo DDR-Gruppen seit dem Sommer 1965 
bei der Pflege und Renovierung helfen. Das Echo auf diese Arbeit war sowohl 
in Polen als auch in der Tschechoslowakei iiberraschend positiv. Unsere deutsche 
Bitte um Vergebung, die nicht nur in Worten, sondern in zeichenhaften Taten 
zum Ausdruck kam, wurde tausendfaltig von Mensch zu Mensch mit dem 
Angebot zur Verséhnung erwidert. Die Freiwilligen wurden mit einer Gast- 
freundschaft umgeben, die wir uns nie ertraumt hatten. Die Sehnsucht nach 
Versdhnung, die Hoffnung auf Beendigung der Feindschaft, des Hasses oder 
Miftrauens, kam immer wieder iiberwiltigend zum Ausdruck. In allen ost- 
europaischen Landern fanden wir bei Studienfahrten und Freiwilligendiensten 
bei allen Kreisen der Bevélkerung eine dringende Sehnsucht nach Frieden. Der 
Krieg steckt den Menschen vielfach noch viel starker in den Gliedern als uns, 
sie haben ihn, was wir oft vergessen, auch in ungleich schrecklicherer Intensitat 
und Dauer erlebt; und auch die Massenmedien weisen offenbar mehr auf die 
Notwendigkeit hin, Frieden zu schaffen, als bei uns im Westen. Zum Bild des 
Krieges gehéren in Osteuropa die Konzentrationslager, der Ha gegen die 
slawischen Vélker, die zum Teil ausgerottet oder umgesiedelt werden sollten, 
die vielen rassischen und politischen Diskriminierungen und Verfolgungen, die 
wir im ,Reich* zwar auch, aber in weit schwacherer Form erlebt haben. 

Alle drei Dienste der Verséhnung sollten von vornherein nicht konfessionell 
gebunden sein, sondern in Skumenischer Weite arbeiten. Sie wandten sich um 
finanzielle Hilfe, sie warben um Freiwillige, sie baten um geistiges Engagement 
nicht nur bei einer Konfession, etwa der eigenen evangelischen Kirche, sondern 
bei allen christlichen Kirchen und auch anderen Organisationen wie Gewerk- 
schaften oder Parteien. Die verschiedenen Organisationen haben diesen Ruf mit 
mehr oder weniger Skepsis gehért und zuerst nur widerwillig geantwortet. Es 
waren Menschen in allen oben genannten Lagern, die sich fiir die verschiedenen 
Auftrage erwarmten, um dann auch ihre Organisationen nachzuziehen. Die 
ékumenische und internationale Ausweitung hat sich bei den Aktivitaiten einer- 
seits und auch in Ost- und Westdeutschland andererseits grundverschieden voll- 
zogen, | 

Siihnezeichen in der Bundesrepublik und West-Berlin hat in den ersten Jahren 
seines Bestehens in der Benediktinerabtei Niederalteich einen starken katholi- 
schen Partner gehabt, durch den sich viele Katholiken dem Auftrag 6ffneten. 
Leider hat sich das nie in starkerer Beteiligung katholischer Freiwilliger nieder- 
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geschlagen. Der katholische Bauorden hat zwar einzelne Freiwillige entsandt, 
aber sie blieben doch in der Gesamtzahl der Freiwilligen immer eine kleine 
Minderheit. Wir bedauern das auferordentlich, weil uns gerade jetzt katholische 
Freiwillige in Rotterdam fehlen, wo die katholische Kirche Mitglied des kume- 
nischen Rates und somit auch Mittrager inseres Projektes — internationale éku- 
menische Sozialakademie — ist, oder in Clydebank bei Glasgow, wo die Bevél- 
kerung zur Hialfte katholisch ist. Wir kénnten iiber die Verséhnung zwischen 
Deutschen und Schotten hinaus auch einen guten Beitrag zur Verséhnung zwi- 
schen den beiden grofen Konfessionen leisten, wenn katholische und evangelische 
Freiwillige in unserer Gruppe miteinander lebten und im Dienste der Verséh- 
nung arbeiteten. In Schottland ist das allerdings nicht nur eine konfessionelle, 
sondern zugleich eine nationale Frage, weil die Katholiken meist aus Irland 
kommen. 


Der Auftrag, den die Griinder von Siihnezeichen den Freiwilligen auf den 
Weg gaben, war nicht tagespolitischer Art. Den ehemaligen Feinden sollten 
Zeichen der Siihne und der Verséhnung angeboten werden, damit einem dauer- 
haften Frieden der Weg bereitet werde. Ein parteipolitisches Programm war 
dies nicht, und deshalb unterstiitzten uns Menschen aus der SPD und der CDU 


oder FDP ahnlich wie Gewerkschaftler und Unternehmer. Aber unsere Frei- 
willigen kamen doch insbesondere in Israel und in Osteuropa zu ausgepragten 
politischen Uberzeugungen. Die Begegnung mit den Menschen in den besuchten 
Landern, das Studium ihrer Presse und der Geschichte, besonders der Verfol- 
gungen wahrend des zweiten Weltkrieges, machte die jungen Menschen hell- 
wach fiir politische Probleme. Die Freiwilligen sind unser grofes politisches 
Kapital. Sie sind Botschafter der Verséhnung draufen und auch nach der Riick- 
kehr zu Hause. Sie sind Botschafter der Verséhnung, gerade weil sie von der 
Tagespolitik unabhangig sind, weil sie nicht durch viele Verpflichtungen zur 
Riicksicht gezwungen sind. Unsere Freiwilligen haben keine andere Bindung als 
den Auftrag zur Vers6hnung. Aus dieser Bindung ergeben sich dann allerdings 
sowohl wahrend der Freiwilligenzeit als auch nachher politische Stellungnahmen 
und Engagements. Einige Zitate aus Briefen von Freiwilligen und Berichten 


mégen das verdeutlichen: 


»Lat Euch bitte ganz hart anstofen! Siihnezeichénleute miissen jetzt doppelt 
aktiv werden! Organisiert in Deutschland Berichtsabende, schreibt Artikel, geht 
in Vereine und helft der angeschlagenen Demokratie auf die Beine! Dieses Israel 
ist eine wunderbar anregende Medizin.“ 

(Otto Schenk in einem Brief aus Jerusalem an ehemalige Freiwillige, Dezem- 
ber 1966.) 


»Auch von unserer Seite kommen Fragen: sagt uns ganz offen, wie sieht es bei 


euch mit dem Nazismus aus? Und sie antworten: Es gibt bei uns wohl Unver- 
besserliche, die aus allem, was Deutschland erlebt hat, nichts gelernt haben und 
auch nichts mehr lernen werden. Wir Jungen wollen vor allem Frieden.“ 
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CART RI gh SO Byes 


(Aus einer tschechischen Zeitung iiber unsere Arbeit in Theresienstadt, Novem- 
ber 1966.) 


»lch habe mit Lagerteilnehmern iiber Siihnezeichen geredet. Ihre Reaktion 
war meist so, daf$ sie die Sache gut fanden, aber sofort auf die so andere deutsche 
Politik hinwiesen: warum sind ehemalige Nazis bei euch in leitenden Stellen? 
Siihnezeichen ist eine gute Sache, aber warum bedroht eure Regierung und vor 
allem die Vertriebenenverbande uns mit Anspriichen, die nicht erfiillt werden 
kénnen?“ 

(Aus einem Bericht einer Freiwilligen, die im Sommer 1966 in der Tschecho- 
slowakei gearbeitet hat.) 


Wie sehen und beurteilen uns die Nachbarviélker? Wie reagieren wir auf 
solche Stimmen? Es ist fiir die Verséhnung ungemein wertvoll, mit den Augen 
anderer sehen und denken zu lernen. 


Wir haben im wesentlichen iiber Siihnezeichen nachgedacht. Die anderen bei- 
den Kinder der Akademie, der beiden Vater Miiller-Gangloff und Kreyssig, 
hatten ahnliche und auch andere Probleme. Der Weltfriedensdienst ist zweimal 
fast gestorben, weil die Aufgaben in Kamerun und Afghanistan zu kompliziert, 
zu schwierig fiir die ungeiibten Krafte waren. Aus den schweren Krankheiten 
entstand jedoch neues Leben. Die ,,Aktionsgemeinschaft fiir die Hungernden* ist 
durch die Mauer, durch die Trennung vom Patriarchen Kreyssig, durch den Tod 
der gerade diesem Auftrag untrennbar verbundenen Frau Scheiff in Krisen ge- 
raten. Aber die Aufgaben haben neue Mitarbeiter gefunden und engagiert, die 
mit demselben Schwung, mit derselben aufopferungsvollen Hingabe weiterge- 
arbeitet haben. Alle drei Geschwister sind herangewachsen und als Erwachsene 
haben sie sich einander wieder starker zugewandt, haben sie die Grundlage und 
Aufgabe der Verséhnung als verbindende Kraft immer starker empfunden. 
Auch wurde uns deutlich, da das Motiv der Siihne im weiteren Sinn auf dem 
Hintergrund der Kolonialpolitik auch fiir Afrika und Asien gilt. Gemeinsam 
hoffen wir, daf durch den Siihnetod Jesu von Nazareth immer neue Krifte fiir 
Verséhnung und Frieden sich engagieren. Auch als Erwachsene haben sich die 


drei Dienste hoffentlich die Unmittelbarkeit und die Begeisterung von Kindern 
bewahrt. | 
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EBERHARD MUCHA 


Themen, Thesen und Termine 


Aus fiinfzehn Jahren Akademiearbeit in Berlin 


Gestern — Heute — Morgen. Diese Wortverbindung im Tagungsthema ver- 
wehrte der ersten Berliner Akademietagung zum Datum des 20. Juli 1944 am 
Zehnjahrestag des Aufstands die blo%e Riickschau und forderte fiir diese und 
alle anderen Veranstaltungen, Gegenwart und Zukunft in den Gang der Ge- 
sprache einzubeziehen. Nur in diesem Dreischritt kann der Riickblick auf Ter- 
mine und Themen verstanden werden, der in diesem zwischen den zehnten und 
elften Jahrgang der Vierteljahreshefte Kommunitat eingeschobenen Bandchen 
mit Berichten und Aufsatzen unternommen wird. Wenn es Freunde und Mit- 
arbeiter des Historikers Miiller-Gangloff unternehmen, zu seinem sechzigsten 
Geburtstag auf einen Arbeitsabschnitt zuriickzuschauen, den er als Griinder und 
Leiter gepragt hat, dann enthalten die Erérterungen den Plan zu neuen Taten 
und Aktivitaten notwendig in sich. 


Aus fiinfzehn Jahren, weit iiber tausend Terminen in West und Ost und der 
sechsfachen Zahl von Themen der Vortrage und Referate auszuwiahlen, das 
erscheint auf den ersten Blick nur eine zufallige Aufzahlung ergeben zu kénnen. 
Die Akten mit den Namen und Beitragen der Gaste und Referenten, den Bon- 
mots der Beriihmten und den Verzweiflungstelegrammen der Termingeplagten, 
sind gebiindelt und abgeschlossen. Aber die drei Jahrfiinfte, die das Programm 
fiir das einunddreifigste Halbjahr graphisch so iiberzeugend zusammenfaft, 
kénnen zugleich auch als Schritte erkannt und dargestellt werden, aus denen 
die jeweils zukiinftige Arbeit notwendig wurde. 


Das erste der drei Jahrfiinfte, die Griindung und Erprobung, die Schaffung 
der eigenen Behausung, kann mit den Thesen des ersten gedruckten Halbjahres- 
programms umschrieben werden. Die vier Pfeile der Titelzeichnung wurden als 
vier Begegnungen interpretiert: West und Ost, Grof stadt und Arbeitswelt, 
Universitat und Polis und, den dreien voranstehend, zwischen Kirche und Welt. 
Alle vier Begegnungen haben nicht nur das erste Jahrfiinft gepragt, sondern 
sind in wesentlichen Veranstaltungstypen noch heute und in Zukunft reprasen- 
tativ. Vielleicht ist eine ‘Themengruppe starker in den Hintergrund getreten, 
die die ersten Programme, die Zeit vor dem Wirtschaftswunder und der Voll- 
beschaftigung bestimmte: Arbeitslosigkeit — ein Beruf? So wurde im Herbst 1953 
noch sorgenvoll gefragt, und wenig spater lautete die Frage , Was wird aus dem 
Lehrling?“ Wahrung und Wirtschaft, Banken und Bérsen waren Gesprichs- 
gegenstande. Eine Reihe von Architektentagungen begann mit der Frage nach 
der Gestaltung der Grofstadt und fiihrte iiber die Erérterung familiengerechten 
Wohnungsbaus und der Nachbarschaft als gebauter Gemeinschaft bis in die 
gegenwartig gefiihrten Gesprache iiber Raumordnung, die als Beispiel des kata- 
lytischen Gesprichs einen eigenen Beitrag fiillen. 


? 73 


Auch die Begegnung mit der Universitat hat vom Professorengesprach iiber 
Fachstudium und Menschenbildung ‘und das Studium generale bis zu den Tagun- 
gen mit den Akademischen Kollegien und Studentenwohnheimén sowohl eine 
Themenreihe gebildet wie auch weit dariiber hinaus eine Konkretion im Adam- 
von-Trott-Haus erfahren. 


Aus dem Begegnungserlebnis des Berliner Kirchentags von 1951, aus dem die 
Berliner Akademie ihren Griindungsimpuls bekam, entstand die Reihe der 
Ost-West-Gesprache, die zentrale Aufgabe iiber alle fiinfzehn Jahre geblieben 
ist. Diese Themengruppe mufte aber wie keine andere sich wandeln und ent- 
falten. Die West-Ost-Freizeiten, nahezu hundert Mal zehn Tage, begriindeten 
das Gesprach der Berufs- und Interessengruppen aus den beiden Teilen Deutsch- 
lands, den Austausch iiber verschiedene Meinungen und die Information iiber 
gegensatzliche Entwicklungen, sie schlugen Briicdken wahrend fast eines Jahr- 
zehntes, bis zum 13. August 1961. Sie fanden ihre Fortsetzung in zwei Themen- 
strangen im dritten Jahrfiinft, die an der Schwelle zum vierten ganz neue Dring- 
lichkeit haben, iiber die noch zu berichten sein wird: Die Marxismus-Studien- 
wochen und die Gespriache mit den Nachbarlandern in Osteuropa. 


Fielen diese drei Begegnungstypen der Akademie gewissermafen in den 
Schof, wurden sie ihr von den Partnern haufig sogar abgefordert und immer 
neu angeregt, so war die vierte Begegnungsaufgabe, das Gesprach mit der Kirche, 
der Theologie, den Gemeinden ein Werben und Miihen, das viele neue Ansatze 
bendtigte. Erst in der Verbindung mit den anderen Themengruppen hat dieses 
Gesprach, zum Beispiel bei der Debatte um die Denkschrift iiber die Lage der 
Vertriebenen und das Verhialtnis des deutschen Volkes zu seinen dstlichen Nach- 
barn, seine zukunftsweisende Form gefunden. Auch die 1966 begonnenen Tagun- 
gen iiber den Gemeindeaufbau in neuen Siedlungsgebieten sind ein wichtiger 
neuer Ansatzpunkt. Aber schon 1953 und in den folgenden Jahren war sie in 
Tagungen zu Fragen wie Kirche und Arbeiterbewegung, Kirchenbau und Kirche 
als Schultraiger gegeben. Und ein besonderer Typ der Besinnungs- und Medita- 
tionstagungen — Versuchung, Tod und Leben, Gott in Mythos und Bibel — wurde 
gepragt und leitete iiber zu der Form der Retraiten. 


Es bleibt in diesem ersten Abschnitt, der mit dem Worte Griindung in seinen 
vielfachen Bedeutungsarten iiberschrieben sein kénnte, noch iiber das Stichwort 
der Termine zu berichten. Ein Datum hat diesen und die folgenden Abschnitte, 
ja eigentlich die gesamte Tagungsarbeit entscheidend beeinfluft: Die Auseinan- 
dersetzung mit unserer jiingsten und von daher auch der ferneren und fernsten 
Vergangenheit vom Geschehen des 20. Juli 1944 und der Zehnjahrestagung 1954 
her. Bei der zweiten Tagung dieser Reihe formulierte Dr. Miiller-Gangloff die 
Aufgabe, die Vergangenheit zu bewaltigen, und die Tagung 1956 stand dann 
unter dem Thema ,Hitler — oder die unbewiltigte Vergangenheit*. Am Ende 


des Berichtsjahrfiinfts begann diese Wortprigung einen Lauf durch die Offent- 
lichkeit, der sie zum Schlagwort gefrieren lief. 
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Die Evangelische Akademie Berlin stellte sich diesem Trend, der sich gegen 
eine beangstigende Fehlhaltung unserer Nachkriegs-Offentlichkeit wandte — aus 
dem anfanglichen ,ohne mich“ war ein ,ich will mich nicht erinnern, will nicht 
nachdenken“ geworden — in einer besonderen Weise. Sie hatte sich friihzeitig, 
von der Griindung an, in ihrer Sprache, der Akademietagung, dazu geaufert. In 
enger Verbundenheit mit einem anderen Akademieleiter, mit dem Magdeburger 
Praises Lothar Kreyssig, formte Dr. Miiller-Gangloff die Antwort, indem er zum 
Akademiegesprach die Aktion gesellte. Die eigentliche Gegenbewegung zu der 
Entwicklung, die das Schlagwort von der unbewAltigten Vergangenheit heraus- 
forderte, war die Griindung der Aktion Siihnezeichen, deren Weg von Dr. Kreys- 
sigs Aufruf auf der Synode im Marz 1958 iiber die Griindungstagung in der Vor- 
weihnachtswoche des gleichen Jahres bis zu den gegenwirtigen und zukiinftigen 
Aufgaben in einem eigenen Aufsatz dargelegt ist. Dieser Griindung vorange- 
gangen war, in gleicher Zusamimenarbeit mit Lothar Kreyssig, der Aufruf zur 
Aktionsgemeinschaft fiir die Hungernden. Akademiediskussionen hatten nicht 
nur zum Handeln aufgerufen, sondern direkt in die Aktivitat gefiihrt. 

Da auch die dritte unter dem Stichwort ,, Verséhnungsdienste* in diesem Jahr- 
fiinft entstandene Arbeitsgruppe Weltfriedensdienst in Franz von Hammersteins 
Beitrag skizziert ist, braucht fiir diesen Zeitabschnitt der ,Griindungen* — 
Miiller-Gangloff zitierte dazu Rosenstock-Huessy’s Wort ,,Griinder miissen neu 
griinden oder abtreten“ — nur noch der Start der Vierteljahreshefte Kommu- 
nitat erwahnt zu werden. Zur ersten Wiederholung der ,, Woche der Akademie“ 
im Februar 1957 wurde das erste Heft vorgelegt; in einer Zeit des Zeitschriften- 
sterbens unternahm es die Akademie — und vor allem ihr Leiter — einen Freun- 
deskreis um eine Vierteljahresschrift zu sammeln, die nichts anderes wollte und 
sollte, als dem gesprochenen Gespriach das gedruckte beizugeben. Referate wur- 
den zu Aufsatzen, in den aus Tageszeitungen iibernommenen Berichten spiegelte 
sich die Tagungsarbeit mit einer gewissen kritischen Distanz, verwandte Bemii- 
hungen aus anderen Akademien wurden dokumentiert, und eine regelmafige 
Rubrik ,,Aus der kommunitiren Bewegung“ sollte von Anbeginn eine neue Auf- 
gabenstellung umreiffen: Besinnung, Retraite, Kommunitat. Gerhard Méckel 
hat in seinem Aufsatz dieses Vorhaben angedeutet und auch sein Versiegen und 
Versickern. Gerade zum Ende des fiinfzehnten Tagungsjahres wurde ein neuer 
Ansatz dazu unternommen. Der Umbau des Tagungshauses mit der Schaffung 
moderner Einzelzimmer und ein Nachiassen der Hektik und des richtungslosen 
Driangens im dffentlichen Leben kénnten zusammenwirken, um einen Neubeginn 
zu ermdglichen. Die Zusammenarbeit mit dem Laurentiuskonvent und der Aktion 
Siihnezeichen kurz vor Weihnachten war ein erster Versuch. 

Noch ein Zeitschriftenteil muf erwahnt werden, dessen Form, Benennung und 
Inhalt nicht selten Ratselraten bei den Lesern und Freunden hervorrief: Die 
Mitte. Es wurde eine Reihe von Begieittexten angelegt, die die taglich oder 
zumindest wéchentlich wechselnde Akademiethematik mit grundsatzlichen Er- 
wagungen konfrontierte. Einige dieser ,Mitte-Titel* miissen erwahnt werden, 
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um diese Grundmelodie anzudeuten: Abbé Pierre —- Christliches Tatzeugnis in 
unserer Zeit; Leben in einem indischen Ashram; Die Kleinen Briider Jesu; Christ 
im heutigen Weltalter (Friedrich Heer); Jossel Rackower spricht zu Gott (ein 
Schrei aus dem Warschauer Ghetto); Entscheidung des Gewissens (Dokumente 
des Widerstands); Die Weife Rose; Adam von Trott; Danilo Dolci —- Apostel 
der Gewaltlosigkeit in Sizilien; Der Mann von Lambarene; Mut zur Politik - 
Hermann Rauschning; Die moderne Erde — Pierre Teilhard de Chardin; Afrika- 
nische Dichtung; Zum Eichmann-Prozef. Immer wieder standen in der Mitte 
auch grundsitzliche Auferyngen zu den Aktionen und zum Weg der Akademien 
und der Berliner Arbeit, Beitrige des Schrift- und Akademieleiters, dessen 
publizistische Arbeit noch besonders erwaihnt werden muf. 

Fiir das mittlere Jahrfiinft dieses Berichts hat bisher der Plural ,,Griindungen“ 
gegolten. Es muf aber noch eine zweite Spur gezeigt werden, die schon mit den 
Themen der ,,Mitte“* angedeutet wurde, Zwei der drei Themengruppen, die fest- 
gehalten werden miissen, sind mit dem Namen des theologischen Studienleiters 
dieser Jahre verbunden, mit Wolf Dieter Marsch: Der Begriff der Entfremdung 
vor, bei und nach Marx und ,Entfremdung und Verfremdung im Werk 
Bertolt Brechts*; Zugang zur modernen Lyrik und ,Kunst als Definition des 
Menschen“ am Beispiel Gottfried Benns und das Seminar tiber das Werk Ernst 
Blochs: ,,Utopie und Gesellschaftskritik“. In der anderen Gruppe fiihrte Marsch 
die Okumenischen Arztetagungen in ein Expertengesprich Theologie und Psycho- 
therapie, regte den Arbeitskreis der Juristen an und begann eine Gesprichsreihe 
Kirche und Soziologie. In der dritten Themenfolge, die ganz mit dem Namen 
Miiller-Gangloff verbunden ist, sind zundchst die Tagungen zum 20. Juli zu 
nennen: Die zwélf Jahre nach zwiélf Jahren ~ von der Entnazifizierung zur 
Restauration; Hitler in uns — heute; Deutscher Widerstand und europiische 
Resistance; Von Bismarcks Sturz zu den Zusammenbriichen von 1918 und 1945. 
Einige weitere Themen bezeichnen aber noch stiirker die gesellschaftliche und 
politische Entwicklung dieser Jahre, steht doch beinahe zu Beginn das Chrusch- 
tschow-Ultimatum zu Berlin und am Ende der Bau der Mauer. Es sind die 
Tagungen mit dem Kuratorium Unteilbares Deutschland und die durch die Ver- 
triage von Locarno und Rapallo bestimmten Seminare, in denen das Verhiltnis 
zu unseren Nachbarn im Westen und Osten bedacht und Wege zu neuem Ver- 
trauen und zum Frieden gesucht wurden. 

Die Tatsache, daf das Tagungsgesprich, die verhiltnismafige Unverbindlich- 
keit, Kiirze und die Zufilligkeit der Partner, fiir diese Aufgabe nicht gentigte, 
begriindete oder erneuerte eine andere Arbeitsweise des Akademieleiters. Zwei 
Biicher und eine Fiille Aufsatzen hielten den Ertrag dieser Gespriche fest und 
setzten die Gedankenreihen fort: Die Horizonte der Nachmoderne — Miachte und 
Ideen im zwanzigsten Jahrhundert (Handbiicherei des Christen in der Welt 
Band VI, Kreuzverlag und Burckhardthaus, 1962) und das Taschenbuch 299 des 
Listverlags: Mit der Teilung leben — eine gemeindeutsche Aufgabe. Ein weiterer 
aus dem ersten Arbeitsabschnitt stammender Begegnungsauftrag bestimmte 
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dann im letzten Berichtsabschnitt einen gut Teil der Akademiearbeit: Von der 
Woche der Akademie am Zehnjahrestermin liber Stellung und Aufgabe Berlins - 
Hauptstadt der Koexistenz — fihrte eine Reihe von Begegnungstagungen mit 
den Nachbarn in Osteuropa, mit Tschechen, Polen, Ungarn und sowjetischen 
Partnern bis zur Schwelle des vierten Jahrfiinfts. Das erste deutsch-polnische 
Gesprich hatte in der Berliner Akademie, wohl als erstes nach dem Kriege tiber- 
haupt, im Mirz 1956 stattgefunden, als der jetzige lutherische Bischof von 
Warschau, Professor Wantula, tiber den ,sozialen Weg“ und die Situation der 
Kirche in Polen berichtete. Die Gespriche mit Dr. Slivka, einem Warschauer 
Journalisten, hatten diesen ersten Ansatz freundschaftlich weitergefiihrt. Fiinf 
Jahre muften aber noch vergehen, bis dann die Reihe der Begegnungen mit 
jeweils einer Wissenschaftlergruppe aus den Nachbarlindern beginnen konnte 
und der Prager Germanist Goldstiicker seine Thesen zur Literatur und der 
Moskauer Philosoph und Soziologe Lewada seine Studie tiber Mensch und Tech- 
nik in der Akademie am Kleinen Waansee vortragen und diskutieren konnten. 

Ganz eng zu dieser Thematik gehéren im dritten Finfjahresabschnitt die 
Tagungen, die mit der Arbeit Gerhard Mickels verbunden sind, die Gespriiche 
mit den Siebenbiirger Sachsen und mit Vertretern der Vertriebenenverbande und 
des Ostkirchenausschusses, Der ProzefS der Begriindung neuen Vertrauens in 
beide Richtungen, zu den Nachbarn im Osten und zu den Gruppierungen der 
Menschen unseres Volkes ist noch auf dem Wege, aber es ist nur eine von vielen 
zukiinftigen Aufgaben. Zur Begegnungstagung im eigenen, vertrauten Haus am 
Kleinen Wannsee sind Gespriiche in Prag, auch im jiidischen Rathaus und in 
Theresienstadt gekommen und Tagungsvorhaben in anderen Nachbarlindern 
sind geplant und vorbedacht. 


Der zweite Themenkreis der letzten Jahre kann mit dem Stichwort Kirche und 
Offentlichkeit oder mit Claus Heitmanns eigener Formulierung ,Katalytisches 
Gesprich* benannt werden. Padagogik und Schulbau, Kirchenfunk, Fernsehen, 
Film, evangelisches Verlagswesen, aber auch Werbung und Graphik waren unter 
anderem seine Themenbereiche. Herausgehoben soll nur ein Tagungsvorhaben 
werden, das mit einem eigenen Aufsatz bereits angeklungen ist: Die inter- 
nationale Begegnung mit Robert Jungk tiber die Modelle fiir eine neue Welt 
»Deutschland 1985", 

Neben dem ebenfalls in den letzten Jahren neu begonnenen Gespriich mit den 
Naturwissenschaften, liber das Eva Kramm in ihrem Aufsatz berichtet, mu die 
Fortsetzung des Marxismus-Gespriches erwihnt werden. Zu den Grundsatz- 
tagungen liber Marxistische Asthetik, philosophische und literarische Probleme, 
sind seit flinf Jahren die schon eingangs erwahnten Studienwochen getreten, von 
Wolf Dieter Marsch noch konzipiert und von Mickel aufgebaut, deren siebzigster 
Termin gerade bevorsteht, Der Leiter der hollaindischen Akademie Bentveld, 
Dr. van Biemen, der auch der Prisident des europiischen Leiterkreises der 
Akademien ist, trigt mit seinem Aufsaiz, der Einleitung zu einer Studienwoche, 
ganz wesentlich zu dieser Fragestellung bei. 
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Eine Fiinfzehnjahresreihe von Themen bliebe unvollstandig, wenn nicht auch 
die Aufenseiter, die Randglossen ihren Platz hatten. ,,Tétende und heilsame 
Liacherlichkeit*, eine Kabarett-Tagung, ,Trost bei Sherlock Holmes*, ein Ge- 
sprach iiber den Kriminalroman und Versuche iiber Schlager und Schnulze und 
iiber Gesellschaftstanz und Tanzgesellschaft mégen fiir die ganze Reihe der 
Veranstaltungen stehen, die mit dem Kopfschiitteln begleitet werden: Was hat 
eine evangelische Akademie damit zu tun? Auch die Fastnachtsfeste im Tagungs- 
haus (wenige, und immer nur dann, wenn den Mittatern etwas einfiel und die 
Zeit ,danach und dazu“ war) miissen im Anschluf an diese hier nicht zu beant- 
wortende Frage genannt werden. 


In das bislang durchgehaltene Schema der drei Abschnitte konnten einige 
Themengruppen nicht eingepaft werden. Neben zwei Titeln, den Tagungsreihen 
iiber die Weltreligionen und mit Studenten aus Entwicklungslandern, soll eine 
Themenreihe von 1953 bis 1966 skizziert werden, die Israeltagungen der Ber- 
liner Akademie: 1953 — Die Wurzeln des Antisemitismus; 1954 — Sind wir fiir 
die Taten unserer Vater verantwortlich? 1956 — Seminar mit Martin Buber iiber 
seine Bilder von Gut und Bése; 1957 — Tagung mit dem Katholischen Bildungs- 
werk ,,Una Sancta mit den Juden“*; 1958 — Mit der Gesellschaft fiir Christlich- 
Jiidische Zusammenarbeit ,,Israel und die Vélker“; 1958 — Judentum -— gestern 
und heute; 1958 — Studententagung ,,Israel — Staat der Hoffnung* 1959 — 
Evangelisch-katholisch-jiidisches Gesprach ,,Israel und die Hoffnung der Welt“; 
1959 — ,Emanzipation und jiidische Geistigkeit“*; 1960 — Trikonfessionelles 
Gesprach ,, Jiinger und Pharisder“; 1960 — ,, Judenhaf — ein psychologisches Pro- 
blem?*; 1961 — Jiidisch-christliches Gesprach ,Kirchlicher Antijudaismus — Ge- 
schichte und Bedeutung*; 1961 — Vom trikonfessionellen Gesprach zur Aktion: 
»Sihnezeichen Jerusalem“; 1961 — Akademie und Synagoge — Modelle unseres 
Gesprachs; 1962 — Tagung zum Termin des 20. Januar 1942 ,,Endlésung der 
Judenfrage*; 1962 — Israeltagung ,Die Andersheit des Judentums*; 1962 — 
Begegnung mit der Synagoge ,,Sabbat und Sonntag*; 1963 — Israeltagung ,,Der 
erwartete Messias“; 1963 — ,Der Staat Israel und die Entwicklungslander*; 
1963 — Judaistik als Wissenschaft; 1964 — Was ist der Talmud?; 1966 — Begeg- 
nung mit der jiidischen Gemeinde in Prag und Theresienstadt. 

An dieser bisher umfangreichsten Tagungsreihe mit zweiundzwanzig Ter- 
minen kann noch ein pragender Bestandteil der Berliner Akademiearbeit aufge- 
wiesen werden, der zwar die Gefahr der Selbstbespiegelung in besonderem Mafe 
hat, aber trotzdem nicht unerwahnt bleiben soll. Die Israeltagungen sind ein 
Beispiel des Teamworks, des Hand-in-Hand-Arbeitens aller Mitarbeiter, die 
genauso zu den fiinfzehn Jahren gehéren wie die Themen und Thesen. Dr. Miiller- 
Gangloff und Professor Gerhard Koch pragten die ersten Tagungen der Reihe. 
Besonders der Start des theologischen Gesprachs war die Sache ,,unseres“ 
Professors. Wolf Dieter Marsch fiihrte die trikonfessionelle Debatte mit Rabbi- 
nern aus ganz Europa und dem katholischen Partner Professor Karl Thieme zu 
einer wichtigen Buch-Dokumentation ,Christen und Juden*. Der Bericht- 
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erstatter und Dr. Joachim Scharfenberg setzten das Antisemitismusgesprach fort. 
Dr. Miiller-Gangloff brachte das Gesprich iiber den modernen Staat Israel in 
Gang und Eva Kramm und Friedrich-Karl Krause nahmen die theologischen 
christlich-jiidischen Einzelthemen in ihre Verantwortung. Die Reise im letzten 
Herbst ins ,,jiidische* Prag war eine gemeinsame Sache. 


Die Evangelische Akademie konnte in drei Abschnitten ihres fiinfzehnjahrigen 
Weges nur unvollstandig beschrieben werden. Neben vielen Namen, Themen und 
Planen blieb eine Arbeitshalfte unerwahnt, die hier nur knapp skizziert werden 
kann und eigentlich einen eigenen Beitrag erfordert hatte, die Arbeit in der Ost- 
halfte unserer Berlin-Brandenburgischen Kirche. In einem Spreew4lder Pfarrhaus 
wurde die Griindung der Berliner Akademie im Gesprach mit Alfred Schmidt 
vorbedacht. In Berlin Weif$ensee trat sie mit ihrer ersten Woche der Akademie 
vom 11. bis 17. Februar 1952 an die Offentlichkeit. Ihre ersten Schreibtische 
hatte sie in der Friedrichsgracht. Und eine véllig eigene Tagungsarbeit wurde in 


« Ostberlin und der DDR entwickelt. Zunachst und zehn Jahre lang geschah es 


in der Form gemeinsamer Arbeit zweier Halften eines Teams und, auseinander- 
getrennt und mit eigenen Schwerpunkten im letzten Jahrfiinft. Die Gespriche 
mit Bauern, Technikern, mit wissenschaftlichen Assistenten, bei denen mehrmals 
Carl Friedrich von Weizsaicker zu Gast war und die Reihe der Schriftsteller- 
tagungen miissen genannt werden. 

Die Akademie und ihre Referenten, ihre Freunde und ihre Giste miiften in 
eigenen Beitragen ebenso ihren Berichtsteil erhalten, wie die Themen und Ter- 
mine. Was ware das Akademiegesprach, wenn nicht sechzig- und siebzigmal im 
Jahr zu den verschiedensten Themen auch die fachlich und sachlich ,,gemeinten“ 
Gesprachspartner gewonnen wiirden, drei- bis sechstausend im Jahr. Es sei nur 
festgestellt, daf$ der Chronist beim Durchblattern der Programme keinen Be- 
rufs- oder Interessentenkreis fand, der das Akademiegesprach nicht iiber eihfen 
kiirzeren oder langeren Arbeitsabschnitt gefiihrt hatte und so die Konfrontation 
mit dem Evangelium in die Tagesarbeit hiniibernahm. Diese Begegnung zwischen 
der Botschaft des Evangeliums und den Fragen des Berufsalltags und der Frei- 
zeit ist durchgehalten und ist in jeder neuen Thematik die grundsatzliche Frage- 
stellung. So verstanden ist tatsachlich die These des ersten Programms, Begeg- 
nung von Kirche und Welt, erfiillbar und erfiillt und zugleich weitere Aufgabe. 

Es bleibt dem Chronisten und Nachwortschreiber den Dank an die Freunde 
und Kollegen abzustatten, die die Beitrage dieses Bandes beisteuerten und auch 
zu diesem Bericht mit Rat und Kritik beitrugen. Der Dank und die herzlichen 
Wiinsche sollen aber mit diesem Bandchen in besonderer Weise zu den Freunden 
der Evangelischen Akademie Berlin gehen, die den Fiinfzehnjahresweg und 
einzelne Strecken begleiteten und so die Arbeit iiberhaupt sinnvoll und wichtig 
machten. Dank und herzliche Wiinsche der Mitarbeiter und Beitrager gelten 
aber vor allem dem Griinder und Leiter Erich Miiller-Gangloff, zu seiner Arbeit, 
die ein Quartal seiner Lebensjahre bis zum heutigen Tage umspannt, zu seinem 
sechzigsten Geburtstag und fiir zukiinftige Akademiearbeit und Aktion. 
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